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ज़त्यार्थ-अकाश ! 


डा० हरिशंक्षर शर्मा डो० लिट्‌ू० 
। &छ 
(८ प्राणों से भी बढ़कर प्यारा- 

है 'सत्याथे-प्रकाश' हमारा | 


जे 
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सोह महातम हरने दाला; सोता देश जगाया जिसने 
ज्ञान-उजाला करने बाला, प्रेम-प्रयाह  वहाया जिसमे. 
भव्य भावना भरने वाला, ७ स्वावलम्व सिखलाया जिसने, 
दिव्य ज्योति का स्नोत-सितारा- जिसने सत्य. घर्म-विस्तारा: 
है 'सत्याय-प्रकाशँ हमारा १ है 'सत्याथेप्रकाश हमारा । 


वैदिक पाठ पढ़ाने बाला; कोटि-कोटि जनता का जीवन; 
गत गुण-गौरव गाने वाला, जेंपित है इस पर ससोद सन, 
फिर से सत्‌ थुग लाने वाला; 0 त्यागी, सुधी, साधुओ का घन, 
दयाननद ऋषि का चखतारा-. मानवता का सबल सहारा- 
, है शत्यार्थप्रक्राशा हमारा।२ है सत्यार्थ-प्रकाश/ हमारा ॥५ 


ञ्क 


०2897 ४७७४७ 


तन 


शुभ सन्‍्मार्ग सुझाया इसने; यदि इस पर संकट आएँगे, 
* बुद्धिवाद उसगाया इससे, रक्षा.हित हम डट जाएँगे, 
- शगुरुडर्मा का गढ़ ढाया इसने, ७ सर जाएँगे छठ जाएंगे, 
जग से निर्भय भाव प्रचारा- मिटा न आगे मिठने हारा 
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है सत्यार्थ-प्रकाश/ हमारा । ३ है 'सत्याथे-प्रकाश हमारा ।६ 


चैेदिक घर्म-ध्वजा फहराएँ, 
 बलि-बवेदी पर सीस चढ़ाएँ, 
, सरते-मरते गाते जाएँ, 
अजर-अमर श्रक्षय. श्र व-धारा- 


| है सत्यार्थ-प्रकाश. हमारा [७ 
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पपम्ाला संवत्‌ २०२ । ह्श्ग जि रा 
5 धन दाजई 
अम्तर हि] 

१५ नवम्बर १६६३ ओश१स अग्ने त्वन्तो 5 न्त्‌क 


हः 
# प)० “३ न्राता शिवों भवा वरूथ्य : | 
# ““ * “- बसुरग्निवं सुश्रवा 5 अच्छा 


जब स्वरा स्व कर नक्षि द मत्तम ७ रयिन्दा ॥ 
हरिप्रकाश यजु० ३-२५ 
"सभामत्तो है सब की रक्षा करने वाले जगदीद्वर ! 
यह जो आप प्तब को सुनने के लिए श्रेष्ठ कानो को 
भारतेद्नाथ देने, सब प्राणी जिसमे वास करते है वा सब 
् प्राणियों के बीच वसने हारे और विज्ञान प्रकाश 
वाधिक मुल्य 5) ३ युक्त सब जगह व्याप्त अथवा रहने वाले है, 
हे सो आप हम लोगो हट कील वा जीवन के 
रक्षा करने वाले श्रेष्ठ गुण कर्म और 
एक प्रति का ५ मत में होने तथा मगलमय मगल करने 
२० नए पेसे $ बाले हूजिए ।और भी हम लोगो के लिए 
मे के उत्तम प्रकाशो से युक्त विद्या चक्रवर्ती आदि 
इस अक का धघनो को अच्छी प्रकार दीजिए | 


के “-भहर्षि दयानन्द 
६० नए पैसे सब के रक्षक जगदीइवर हे ! 


हहप टन सन ज्क ह धप 


| 
शी ऑ की सीन्स जी जी जज नो जी क्‍ी वीपिलीपए की फी इक िटीनरी जी 


' सच्ची श्रद्धांजलि 


द््ी ह८ह ४ 
ह 


इसझा शीयनस, उनके सम्ध, लाज भी क्री को राह दिया रहे है । 
बस्सुनः उगनी बत्तार राह शागी तन्युक्ति और मादशों से पूर्ण है कि 
कोई भी यदि पदायात भी हृष्टि छोएयर घिनलारे तो उस पर चले बिना 
नरदे। 
युद-अधथाति और पृणा मे भरे संतान गृग को यांति प्राप्ति के 
लिए मग्धि की सतायी राह अपनानो ही होगी। चंह जितना प्लीध 
अपनाए उतना ही कल्याण है, फिन्मु मह एर् बात पर निर्भर करता 
है कि महपि के अनुयायी उनके रादेश प्रसार के धिए कितना तप-त्याग 
और बलिदान फर सकते है । 

आज ऋषि-वलिदान के ऐसिहासिक दिन सभी अपना अंतर ददोले 
और सोचें कि हम गया कर रहे हैं उनके राक्य की पूर्ति के लिए । 


ऋषि की सक्य-पूति का भ्रण ही उनके प्रति 
च्वी धर्दांजलि है । 
--हरिप्रकाश 





दी पमाला-दीप पक्तियों का उल्लासमय पर्व, जब सारा देश रास के 
राज्यामिबेक की स्मृति मे हर्ष मनाता है--हमारा राष्ट्रीय पर्व है । 
किन्तु इसके साथ ही प्रतिवर्ण यह स्मृति दिलाता है उस क्षण की, जब युग 
प्रवत्त क देव दयानन्द का देहावसान हुआ था | ४ 

कैसा था वहु समय जब महषि ने भारत से कार्यारम्भ किया। अधकार, 
भ्रज्ञान, निराशा और परतन्त्रता की जंजीरों से जकड़ा देश-पालण्डो की रीति- 
नीति से जर्जर देश कराह रहा था कि देबदूत दयानन्द ने अपनी गम्भीर 
वाणी के उद्घोष से सभी को जगाना आरम्भ किया । कितनी विचित्र स्थिति 
थी, स्मरण कर भी रोमांच झाता है--तेतीस करोड़ व्यक्ति---साधन सस्पल्त 
एक झोर और एक कोपीनघारी सनन्‍्यासी एक ओर | 

सभी ने पुरी शक्ति से दयानन्द को कुचलना चाहा। साम, दाम, दण्ड, 
भेद से उसकी दिव्य वाणी को दबाना चाहा पर झ्राज तक क्‍या कभी सत्य 
भुका है--हारा है या रुका है--वह अजेय था और इसी से कोई भी प्रभु के 
सागें पर चलते ऋषि को झुका नहीं सका । 

ऋषि के गुण गान करने फी सामर्य हमसे कहाँ, उनकी महत्ता, शक्ति, 
दीप्ति और तेजस्विता ने संसार को एक नया सोड़ दिया, एक नए युग का 
आरम्म हुआ भोर मानवता को नए नेत्र मिले । ससार के इतिहास मे महाँषि 
दयानन्द एक समाज ऐसे सुधारक थे जिन्होंने सनुष्य-सनुष्य के सध्य बनी सभी 
दीवारो को समाप्त करना चाहा । 

ऐसे युग पुरुष के वेहावसान फा विन, उनके श्रन्तिस समय की स्मृति, सभी 
उनके भ्रनुयायियो को उनका लक्ष्य पुरा करने की प्रेरणा! करती है । हम आज 
भी एक घोराहे पर खड़े हैं। मृत्यु के सार्ग पर दौड़ी जा रही मानव जाति हमे 
चुनोती दे रही है । 

जीवन का सा्ग हमे बता कर सह्णि विदा हुए १ किन्तु क्या हम उनके 
उत्तराधिकारों उनका फास अधूरा रहने देंगे ? श्रार्यजन ! सोचो, क्या दीप 


क्षमा प्रार्थना ! धन्यवाद ! 
बहुत थी थार भो शिय हगे मे हम इसे प्रकाशित करना चाते थे, म 
दाए धरे, वर को सगे है प्ाव फे हम में है + भार्य शगप्‌ दे उरुच धोष्टि 
है! दिद्ानों है १३ सेख इशा हाफ दी धोगा ग्ढां रे है। सभी तेपो में पिद्ानु 
विलाडी में चाव के महा शी सदा शोर प्रमाधशारों प्रकार के प्रस्तुत फिया 
है | इस फे सिर साग्य विद्वानों मे मे पुदेय से धामारी हैं । 
धर्तेशा आए समाजों व ध्ार्य प्रिद्नानों फे झाप्रह से सत्वार्थप्रदाश' फा उत्तन 
राधप्मित ४ समुत्तातों को इस झक में महीं पिया छा रहा । उनका पढ़ा 
यह था कि धत्ि सकेप से पद वा भाग स्पष्ट ने हों सफेगा शोर रंश्न पत्ष पी 
आज धत्यपितः च्रापश्यकता है । भत्तः पिरसे ४ सातुष्तासों की तो घहुत वित्तार 
। पूर्यक तपना चाहिए । इस झाण्ठह को सथीवार इसलिए भी करना पट्टा कि 
१6 ममुन्तातों में ही घोषित ध्रृष्ठ पुरे हो गधे और पिद्वा्मों फे यत्त पूर्वक 
तिते सेगों को कोदा करमा हमने उचित नहीं समझा । 
अत. यहू मिद्चय किया गया हूँ कि धियराधि के हयवसर पर हम इसी 
हप-रेसा का एक धया 'धर्यदिगर मत छण्डना प्रिशेषांस के नाम से और प्रकाशित 
फरे, पाठवा शिवरात्रि तक गतीक्षा फरे । 
हम साननीय पं० सदनमोहन सियासागर, पं० प्मरत्तिहु भार्य पचिक, भी 


ध्रार्योदय ६ दीपमाता 


प० शिवपुजन जी वी. ए. व पं० हरिदेव सिद्धान्त भूषण, पं९: ओर 
शास्त्री से क्षमा भार्षी हैं, जिन्होंने अत्यन्त यत्त पूर्षक पिछले समुल्लोसोपह, 
भेजे थे । यह सभी लेख “अवेदिक--सत--खडन अंक से प्रषादित) है! | 

यह प्रंक्न ७ हजार छापा, जब कि आज तक हमें दस हजार के _झेपददा- 
प्राप्त हो चुके हैं । देर से आने के फारण जिन के झादेद पूरे न हो सके उनसे 
हम क्षमा चाहते हैं । 

आर्य जनता ने जिस उत्साह से हमें सहयोग दिया है उसके लिए हस 
कृतज्ञ हैं, विश्वास है कि यह स्नेह सदा बना रहेगा । 

अ्रक की चुटियों के लिए भी हम क्षमा चाहते हैं । 

एक प्रार्थना 

भारत की राजधानी से प्रकाशित भाप का “आयोदिय ” झ्रापके हाथ में है ॥ 
यदि वस्तुतः आर्थे समाज के संदेश का प्रसार झाप धाहते है तो श्राज ही ८) 
भेजकर इसके सदस्य बनिए १ आपका यह सहयोग आर्य समाज फो भारी कमी 
पूरी करेगा। समर्थ आर्य समाज अपने नगर से एजेंसी लेकर भी सहयोग 
दे सकते हैं । --भारतेन्धनाथ 

श्रगला भंफ दीपमाला के श्रवकाश के फारण बन्द रहेगा। 


अगला श्रार्योयय २४ नवम्बर को प्रकाशित होगा। 
२० <२-<२० २२-२२ ८६२०-२८ २5२ धर 


चार आना निधि: 


पंजाब भार्य प्रतिनिधि सभा से सबंधित प्रत्येक आर्य समाज 
के सभासद से प्रार्थना है कि वे अपने परिवार के प्रत्येक व्यक्ति - 
के हिसाब से चार आना ।) प्रति व्यक्ति अपनी समाज के मत्री के ' 
पास वेद प्रचार के लिए जमा कराएँ। 


है 


« दीवाली के अवसर पर जहाँ हम और अनेक व्यय करते हैं | 
वहाँ आप इस दा राशि को अवश्य निकाल महृषि के लक्ष्य को 
आगे बढाने में हाथ बटाएं । 


जगदेवसिह सिद्धान्ती. हंरिप्रकाश सुनीशवरदेव 
प्रधान मंत्री अधिष्ठाता “८ 


आय प्रतिनिधि सभा पंजाब 


होव्यारपुर रोड जालन्धर 
ब2><5२-<२२०<२-०<२- बब्बर १०2 
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रे ध्वजा न भकन दंगे | 


० ' 


प्राणो का अभिनव अभिनन्दन, सत्य ज्ञान का मधु सगांत, ६ 


22226. 


व्ण्क 


ऋषि ने दिया धरा को जीवन, जीवन को मगलमय प्रीत | 


60) 


प्राण सजा कर ही पा सकता, मानव अपना लक्ष्य महान॒, 
जीव ब्रह्म से मिलने का ही, ठौर अरे यह विश्व ललाम ॥। 


बधन काटे अन्धकार के, किया मोक्ष का मार्ग प्रशस्त, 
शाति सुखो की वर्षा बरसे, रहे न प्रभु के प्राणी तस्‍्त । 
नव युग का निर्माण लक्ष्य था, सारी घरती से था प्यार, 
दयानन्द ही तो था ऐसा, जिसका था सारा ससार ॥ 


सत्य मार्ग सब भूल चुके थे, जीवन तत्री रुद्ध अस्त थी । 
शस्य श्यामला देव भूमि यह, पाखडो से भरी पड़ी थी, 
स्नेह नही था, ऐक्य नही था,रुदन कष्ट की लगी झड़ी थी ॥ 


छ् 
ऐसे मे ही ऋषिवर ने था, सबको 'सत्याथप्रकाश' दिखाया, 
वेद ज्ञान की ज्योति प्रबल से, जग का तम-अज्ञान हटाया । 
ज्ञान प्रभा आलोक प्राण से, जन-जन मन में दीप जलाये, - 
क्षुब्ध सुप्त अतर मानव के, दीप्ति पुज से पनः जगाये ॥ 


अत 


छे 
धरती का आचल मेला था, मानवता अज्ञान ग्रस्त थी, पे 


जाग उठे हम, अब न कही पर पाखडो को रहने देगे 
प्राणो की हवि दे दे कर भी, ऋषि की ध्वजा न भझुकने देगे । |! 
बाघाये कितनी भी आये, गति ज्ञान नही रुकने देगे 
विजय वरण हित चरण बढ़े, तो अन्याय नही चलने देगे ।। 
“-राकेश रानी 
दा क्र्जटम्ज€म््ज ब्रज कम धछ ्जहप्श्प्त 


भूमिका के आधार पर 


सच 
सत जे क्यों , हि 
त्याथ अक दा क्यों ? 
श्री रघुवीर्रापह शास्त्री 'वेदबाचस्पति' 
७७०७ 
क्कुग ग्रन्थ की भूमिका मे ही रचयिता के ग्रन्थ सम्बन्धी ध्येय, सिद्धान्त 
तथा अभिप्राय का दिग्दशेंंव मिलता है। महान भ्रन्थ सत्याथेप्रकाश 
की इस छोटी-सी भूमिका मे भी कर्ता तथा ग्रन्थ दोनो का भ्राशय समाहित है । 
भाषा 


सबसे पहले महर्षि ने ग्रन्थ की भाषा की चर्चा की है । वह लिखते हैं--- 

“जिस समय मैंने यह ग्रन्थ सत्याथंप्रकाश” बनाया था, उस समय और 
उससे पूर्व संसक्ृतभाषण करने, पठन-पाठन मे सस्कृत ही बोलने और जन्मभूमि 
की भाषा गुजराती होने के कारण से मुभको इस भाषा का विशेष परिज्ञान 
न था, इससे भाषा अशुद्ध वत गई थी। अब भाषा बोलने और लिखने का 
अभ्यास हो गया है । इसलिये इस ग्रन्थ को भाषाव्याकरणानुसार शुद्ध करके 
दूसरी बार छपवाया है। 

इन वाक्यों से कई ,बातो पर प्रकाश पडता है । एक तो यह है कि भारत 
की तत्काल मे प्रचलित भाषाओ मे से महर्षि केवल गुजराती जानते थे, क्योकि 
वह उनकी जस्भूमि की भाषा थी । परन्तु पीछे उनका गुजराती भाषी जनता से 
बहुत ही थोडा सम्पर्क रहा, अतः सम्भवत. कदाचित्‌ ही ग्रुजराती के प्रयोग 
का भ्रवसर आया हो । वे न-केवल पठव-पाठन ही, अपितु अन्य भी सब कार्य- 
व्यवहार तथा सम्भाषणादि सस्क्ृत मे ही किया करते थे, जिसका अर्थ है कि 


संस्कृत भाषा पर उनका पूरुं श्रधिकार था और वही उनके व्यवहार की 
भाषा थी। 





परन्तु उन्हे अनुभव हुआ कि अपने भाव तथा सन्देश जनता तक पहुँचाने 
के लिये यह आवश्यक है कि जनभाषा में ही उनका प्रतियादन किया जाय॑ ॥ 
यथार्थ धर्म का रूप अनेकविध आडम्बरो, पासण्ठो, सम्प्रदाय परम्पराओं तवा' 
अन्धविश्वासो के गाढे परतो के नीचे ददा हुआ था ॥ जनभापा में धर्मसम्बन्धी 
उत्कृष्ट साहित्य का सर्वंधा अभाव था । सस्क्ृृत भाषा भी तत्कालीन धर्मधुरन्परो 
की सकीर्ण ता के कारण कुछ उन थोड़े से लोगों में बची हुई थी, जी ल्वय 
अर्वाचीन पडितो के गव्दजाल एवं कल्पना प्रवाद से बाहर न झांक सकते थे । 
प्राचीन वदिक साहित्य से इन नवीन संस्कृतज्ञों का सम्बन्ध सर्वंधा विच्दधित्त 
ही चुका था, जब कि वंदिक दाश्ंनिक धर्म का निधि तो उस प्राचीन बंदिक 
साहित्य के गर्भ मे ही विद्यमान था और भर्वाचीन सस्क्ृत साहित्य का प्रवाह 
उससे बिलकुल विपरीत दिशा में बह रहा था । इन शाब्दिक पंउितो का झह- 
भमाव वडी तत्परता से इसी दिश्या में ध्यापृत एवं सन्तुष्ट था । साथ ही उनका 
यह भी यत्न रहा कि संस्कृत भाषा से कम-से-कम लोगो का सम्पर्क बनने 
दिया जाय ताकि धर्म सम्बन्धी तत्त्वों से जनता अपरिचित एवं अमम्पृक्त ही 
रहे । इस स्थिति का उन्हे यह लाभ प्रतीत हो रहा या कि धर्म के वे एकमात्र 
प्रवक्ता बने हुए ये, अज्ञानप्रत्त जनता घर्मे के नाम पर प्रचलित परम्परामों की 
वास्तविकता को न भाँप सकती थी । 


महात्मा बुद्ध के विचार भी जनता में अधिक ग्राह्मयता इसीलिये प्राप्त कर 
सके कि वे जनभाया के माध्यम से प्रसारित किये गये थे। संल्कृत भाषा के 
परमोपासक तथा निष्णात होते हुये मी महपि दयानन्द ने व्यावद्धारिक हष्टि- 
कोण भपनाया भौर जनमादया में यह कृति लिखने का संकल्प किया । 

गब उनके सामने यह अइन था कि भारत की प्रचलित भाषाओं में जन- 
भाषा या राष्ट्रभापा किसे माना जाय ? साहित्यिक भाषा के रूप में उस दिनों 
प्िन्दी वा मानों प्रभातफाल ही था, राठी बोली का तो तथ तक भी लैसस- 
क्षेत्र में बहुत कम अवेध हो पाया था। परन्तु क्रान्तदर्सी महति ने हिदी फे 
भविष्य की भझाँथपा और उसे ही अपने एस मड़ाद्‌ भ्रथ का माध्यम बदाया ! 
उसी आधार पर प्रायः हिन्दी साहित्य के इतिहास में हिल्ती के प्रय्ाकों में 
उनका नाम छग्रणी रूप में अंकित रदुता है । एस अणार दिल्‍दी को देश भी 


कक 


सं० २०२२ ० का दम 


जनभाषा बनाकर उसे राष्ट्रभाषा के ऊँचे आसन पर वैठाने का मेहंप्रि 
मनोरथ था जिसका सुफल माज प्रत्यक्ष हो रहा है। *५ ० 
विशेषता यह है कि इसी निमित्त मह॒षि ने हिन्दी सीखी। जें<........... 
पहले-पहल इस ग्रन्थ की रचना की तो उनका हिन्दी ज्ञान परिनिष्ठित न हो 
पाया था, अतः पहले सस्करण में अशुद्धियो का रह जाना स्वाभाविक था। 
मुद्रण के पदचात्‌ उनका ध्यान इन अशुद्धियो की ओर गया और उन्होने पुन; 
हिन्दी का अपना ज्ञान सम्पुष्ट और परिष्कृत किया, तबनन्तर यह ग्रन्थ दो बारा 
मुद्रित कराया । 


प्रामाणिक संस्करण 

यह स्पष्ट है कि वह दूसरा सस्करण ही प्रामाणिक है जिसे ऋषि ने पुनः 
देख शोधकर मुद्रित कराया। पहला सस्करण प्रामाणिक नहीं माना जा 
सकता । उन्होने भूमिका भे यही लिखा है कि छुपने की भूलें भी निकाल शोघ- 
कर ठीक कर दी गई हैं । पहला सस्करण यो भी बधघुरा ही था, वयोकि उसमे 
अन्तिम दो समृजल्लास तथा स्वसिद्धान्त किसी कारण न छप सके थे। दूसरे 
सस्करण मे ये भी जोड़ दिये गये, ध्त' यही सस्कररा पूर्ण भी है। 


विषय-चिमाजन 
इस ग्रन्थ के विषय विभाजन की हृष्टि से १४ भाग किये गये हैं ॥ इनका 
नाम समुल्लास रखा गया है । पहले दो भाग किये गये हैं-पूर्वाध भौर उत्तराघे। 
पूर्वार्ध मण्डन प्रधान है जिसमे वैदिक भिद्धान्तो का सच्चा एवं विशइकलित रूप 
बहुत ही तक पूर्ण किन्तु सरल शैली मे प्रस्तुत किया गया है। उत्तराध खण्डन 
प्रधान है जिसमे सभी वेद-विरुद्ध मत-मतास्तरो की तकंप्रमाण पुरस्सर समीक्षा 
की गई है और उनके भ्रयुक्त मन्तव्यों का निष्पक्ष खण्डन किया गया है । पूर्वार्थ 
मे वेदिक दाशंनिक भन्तव्यों से परिचित व्यक्ति ही तदनन्तर इन अवैदिक 
मन्तव्यों की वास्तविकता समझने के लिये अपेक्षित योग्यता से सम्पन्न हो सकता 
है और तभी उसमे सत्यासत्य के निर्णय के विवेक की क्षमता पैदा हो सकती 


है। अपने अन्तर मे फाँककर ही मनुष्य दूसरे के अन्तर को देखने की प्रवृत्ति 
अपनाये तो ठीक मनन्‍्धन कर सकता है । 


आर्योदिय ११ दीपमाला 


पूर्वार्ध के वश समुल्लास 

पुर्वार्ध के दशो समुल्लासो का विषय विभाजन बहुत ही क्रमसगत है और 
पभाय. सारे ही विषयों का उनमे यथावत्‌ समावेश हो गया है । 

पहले समुल्लास मे परमेश्वर के ओकारादि १०० नामों की व्याख्या प्रस्तुत 
की गई है। इससे जहाँ आरम्भ मे ही ईश्वर के नामो का वर्णन होने से 
मंगलाचरण की भी पूर्ति होती है वहाँ साथ ही ईश्वर के स्वरूप का प्रतिपादन 
हो जाने से भ्रन्थका राजमार्ग प्रशस्त हो जाता है। क्योकि धर्मूपी प्रासाद 
की आधारभित्ति ईदवर ही है और इंदइवर सम्बन्धी आमक धारणाओ एवं 
मन्तव्यो मे ही सारी अन्धपरम्परा पलती है | भत, परम भास्तिक महर्षि ते 
सर्वप्रथम समुल्लास परमपिता परमात्मा;के लिये ही अर्पण किया है। 

द्वितीय समुल्लास में सन्‍्तानों की शिक्षा, तृतीय में ब्रह्मचयं, पठन-पाठन- 
व्यवस्था भौर सत्यासत्य ग्रन्थी के नाम; चतुर्थ में विवाह एवं ग्रहाश्रम का 
व्यवहार, पञ्चम मे वानप्रस्थ ओर सनन्‍्यासाश्रम की विधि । 

इस प्रकार इन चारो समुल्लासों मे शिक्षा-दीक्षा तथा वर्खाश्रम-व्यवस्था 
का ऐसा विवेचन किया गया है जी अन्यत्र दुलंभ है । व्यक्ति तथा समाज दोनो 
ही दृष्टियों से ये समृल्लास पूर्ण एवं उपयोगी विवेचनाओ से भरे पड़े हैं । 

षष्ठ मे राजधर्मं का बरणंन है जिसका प्रधान स्रोत मनुस्मृति है । 

सप्तम, श्रष्टम तथा नवम ये तीन समुल्लास दर्शन प्रधान हैं । सप्तम मे वेद- 
ईश्वर विषय, भ्रष्टम मे जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय; ववम में विद्या, 
अविद्या, बन्ध और मोक्ष की व्याख्या है । 

दंशम में आचार, अनाचार और भक््याभक्ष्य का विषय है । 


उत्तराधे कप 
उत्तराधे मे चार समुल्लास हैं । इनमे भी पहले अर्थात्‌ ग्यारहवे मे स 


पहले आर्यावर्तीय मतमतान्तरो का खण्डन-मण्डन किया गया है । मह॒धि दयाननद 
इस देश का प्राचीन एवं आदि नाम आर्यावत मानते हैं और उन्होंने जीवनभर 
जहाँ कही भी प्रसंग आया आर्यावर्त शब्द का ही प्रयोग बार-बार पत्रव्यवहारादिं 
तक में भी किया है । खण्डन का विंषय उपक्वान्त होते पर भी उन्होने पहले 
आर्यावर्तीय मतो को ही लिया, क्योकि इनका ,किसी न किसी रूप में आस्तिकता 
से सम्बन्ध था । ऋषि ने ग्रन्य के उत्तराध के आरम्भ मे ग्यारहवें समुल्लास से 
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पहले लिखी अनुभूमिका मे स्पष्ट लिखा है कि “चार मत अर्थादोजीवें 
पुराणी, जैनी, किरानी और बुरानी सब मतो के मूल है, वेः ऋमे*से एक के 
पीछे दूसरा, तीसरा, चौथा चला है।******इनमे से जो पुराणादि: ग्रन्धी- से. 
शाखा शाखान्तर रूप मत आर्यावर्त देश मे चले हैं उनका सक्षेप मे गुँणा-दोष 
इस ग्यारहवे' समुल्लास मे दिखाया जाता है इस प्रकार ग्यारहवे समुल्लास मे 
आस्तिक माने जाने वाले पुराणपन्थी मतो का विवेचन किया। फिर ,बारहवे 
समुल्लास मे चार्वाक, जेन _तथा बौद्ध आदि उन मतो का खण्डन किया जो 
नास्तिक है, ईश्वर की सत्ता मे विध्वास नहीं रखते । श्रन्तिम दो समुल्लासों 
में विदेशीय मतो की समीक्षा है | तेरहवे मे ईसाई मत तथा चौदहवे मे मुसल- 
मानो के मत का विवेचन किया गया है । 

इस प्रकार स्पष्ट है कि चौदह समुल्लासो मे इस ग्रन्थ का विभाग बहुत 
क्रमबद्ध तथा सगत रीति से किया गया है । 

सबसे अन्त में 'स्वमन्तब्यामन्तब्य प्रकाश” नामक प्रकरण में आर्यों ने 
सनातन वेदविहित मत की विशेषत: ब्याख्या लिखी है जिसके सम्बन्ध में ग्रन्थ- 


कर्ता ने घोषणा की है “जिसको मै भी यथावत्‌ मानता हूँ। 
नाम तथा प्रयोजन 


इस ग्रन्थ का नाम ही इसके प्रयोजन का विज्ञापक है। सत्य-अर्थ का 
प्रकाश । इसी का भ्रन्थकर्ता के भूमिकास्थ निम्न शब्द कितना सुन्दर निर्देश 
करते हैं --“'मेरा इस ग्रन्थ के बनाने का मुख्य प्रयोजन सत्य अर्थ का प्रकाद 
करना है । अर्थात्‌ जो सत्य है उसको सत्य और जो मिथ्या है उसको मिथ्या' 
ही प्रतिपादन करना, सत्य अर्थ का प्रकाश समझा है ।; 

इससे आगे और भी प्रबल दब्दो में कहते हैं--'“जो मनुष्य पक्षपाती 
होता है, वह अपने असत्य को भी सत्य और दूसरे विरोधी मत वाले के सत्य 
को असत्य सिद्ध करने मे प्रवृत्त होता है, इसलिये वह सत्य मत को प्राप्त नहीं 
हो सकता । इसीलिये विद्वान आप्तो का यही मुख्य काम है कि उपदेश वा 
लेख द्वारा सब मनुष्यो के सामने सत्यासत्य का स्वरूप समपित कर दे, पश्चात्‌ 


वे स्वयं अपना हिताहित समझकर सत्याथे का ग्रहण और मिथ्यार्थ का परि- 
त्याग करके सदा आनन्द में रहे |” 
“मनुष्य का आत्मा सत्यासत्य का जानने वाला है | तथापि अपने प्रयोजन 
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की सिद्धि, हठ, दुराग्रह भौर अविद्यादि दोषो से सत्य को छोड़ असत्य मे कुक 
जाता हे | परन्तु इस ग्रन्थ मे ऐसी बात नही रखी है और न किसी का मन 
दुखाना वा किसी की हानि पर तात्परयं है। किन्तु जिससे मनुष्य जाति की 
उन्नति और उपकार हो, सत्यासत्य को मनुष्य लोग जान कर सत्य का ग्रहण 
ओऔर असत्य का परित्यांग करे, क्योकि सत्योपदेश के बिना अ्रन्य कोई भी 
मनुष्य जाति की उन्नति का कारण नही है ।” 

इन शब्दों मे ऋषि की सत्यचिस्यासा कितनी उपस्रता के साथ प्रकट हो 
रही है । वे सत्य के ग्रदण और असत्य के त्याग को ही श्रानन्द का स्रोत तथा 
मानव जाति की उन्नति का एकमात्र कारण मानते है। वे यह भी कहते हैं कि 
यद्यपि मनुष्य सत्यासत्य को जानता होता है, तथापि स्वार्थंसिद्धि, हठ, दुराग्रह 
एवं अविद्यादि दोषो के कारण असत्य की ओर भुक जाता है । 

वे यह भी लिखते हैं कि सत्यासत्य के विवेचन के समय उन्होने ध्याव 
रखा और इस ग्रन्थ मे कोई ऐसी बात नही रखी जिससे किसी का मन दु'खित 
हो था किसी की हानि हो । 


सत्यान्वेषण तथा नज्जता का आदर 

इसमे आगे की पक्तियाँ हैं-- 

“इस ग्रन्थ मे जो कही-कही भूलचूक से अथवा शोघने तथा छापने में 
भूलचुक रह जाय उसको जानने जनाने पर जैसा वह सत्य होगा वैसा ही कर 
दिया जायगा ।*************९९००००००००००० जो****** मनुष्यमात्र का हितेषी 
होकर कुछ जनावेगा उसको सत्य-सत्य समझने पर उसका मत संग्रहीत होगा ।” 

प्राय: अनेक शतियो से विश्व के क्षितिज पर उदित होने वाले व्यक्तियों 
की यह प्रवृत्ति बनी हुई थी कि वे स्वथ अथवा उनके अनुयायी उन्हे परमे- 
इवर का दूत क्षयवा प्रतिनिधि अवतार मानते थे । ऐसे धर्माचार्यों मे भूल-चुक 
की आशंका करना भी बडा अनर्थे अथवा भवाजञ्छनोय माना जाता था| 
परन्तु गह॒षि दयानन्द को ऐसा अहम्भाव छू भी न पाया था। उन्होने उपयु क्त 
शब्दों मे घोषणा को कि यदि कोई निष्पक्ष व्यक्ति उनकी भूल च्गञक को जता- 
बेगा तो वे उसका स्वागत करेंगे । 
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',.. मह॒षि विद्वानो के विरोध पर बहुत खिन्न थे और इसी को मनुष्यजाति 
के झनेकविध दुःखो का कारण मानते थे। 


जिन-जिन मतो का उन्होंने खण्डन किया है, उनमे भी जो सत्य बाते है, 
उनके स्वीकार करने पर बल दिया है। इस प्रकार वे चाहते है कि “सबसे 
सबका विचार होकर परस्पर प्रेमी होके एक-सत्यमतस्थ होवें ।” ऋषि के इन 
शब्दों का स्पष्ट अभिप्राय यह है कि इन मत-मतान्तरो के खण्डन के पीछे भी 
उनकी यही भावना है कि सत्य की प्रतिष्ठा बढ़े जिससे सब भनुष्यो का अविद्या- 
एवं नानाविचार जन्य पारस्परिक विरोध कम होकर सब एक ही सत्य 
भत में स्थिर हो जायें। मनुष्य जाति की एकता के लिए वे विचारों की एकत्ता 
को आवश्यक मानते है भ्रौर विचारों की एकता का एक मात्र भाघार सत्य 
का ग्रहण और असत्य का त्याग करने को प्रवृत्ति है 
देश-विदेश के आग्रह से ऊपर 


ऋषि धर्मं-प्रचार तथा सत्यासत्य के विवेचन में इतने निष्पक्ष थे क्रि इसके 


लिये उत्तका अपना या पराया देश जैसा कोई विचार तक न था । उनके ये शब्द 
कितने मार्मिक हैं-- 


“यद्यपि मैं आर्यावर्त देश मे उत्पन्न हुआ झौर वसता हूँ तथापि ज॑से 
इस देश के मत-मतान्तरो की भूठी बातों का पक्षपात न कर यथातथ्य प्रकाश 
करता हू वैसे ही दूसरे देशस्व वा मतोन्नति वालो के साथ भी वतंता हूं । जैसा 
स्वदेश वालो के साथ मनुष्योत्नति के विषय मे वर्तेता हैँ, बैसा विदेशियों के 
साथ भी, तथा सब सज्जनो को वतेना योग्य है । 


क्योकि मै भी जो किसी एक का पक्षपाती होता तो जैसे श्राजकल के 
स्वमत की स्तुति, खण्डन त्तथा प्रचार करते हैं और दूसरे मत की निन्‍दा, हानि 
और बन्द करने मे तत्पर होते हैं, वेसे मैं भी होता । परन्तु ऐसी बाते मनृष्य- 
पन से बाहर हैं।” 

स्पष्ट है कि मह॒पि स्वमतसम्बन्धी पक्षपात की भावना को अमानुषिक मानते 
है। यहाँ उपयु कत पक्ितियो मे महषि ने यह भी सकेत किया है कि उन्होने 
अपना कोई नया मत या सम्प्रदाय प्रवृत्त नह्टी किया । प्राडम्बर, पाखण्ड तथा 
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अन्ध विश्वास क्षादि का निराकरण करके सत्य सनातन वैदिक धर्म की ही 
पुनः प्रतिष्ठा की है। इसीलिए उनके ऊपर पक्षपात या दुराग्रह की सम्भावना 
का आरोप नही लग सकता । 

उपसंहार 

भूमिका के अन्त में मह॒षि पुनः अयनी उस्ती स्थापना को दोहूराते हुए 
कहते हैं--- । 

“जैसा मैं पुराण, जैनियो के ग्रन्थ, वायवल और कुरान को प्रथम ही बुरी 
दृष्टि सेन देखकर उनमे से ग्रुणो का ग्रहण औौर दोपो का त्याग तथा अन्य 
सनुष्यजाति की उन्नति के लिये प्रयत्व करता हूँ, वैसा सबको करना 
योग्य है' #१०४ 
_. इसी प्रकार पक्षपात न करके सत्याये का प्रकाश करना मेरा वा सव 


महाशयो का मुख्य कत्तव्य काम है ।” 

इस प्रकार भूमिका में महधि ने अपने मन्तव्य तथा प्रयोजनादि का 
स्पष्टीकरण करते हुए वार-यार इसी वात पर जोर दिया है कि यदि 
विद्वान लोग पक्षपात तथा आश्रह छोड़कर सत्य के ग्रहरा ओर असत्य के 
ध्याग की भावना से काम करें तो संसार मे सतमतान्तर सम्बन्धी सब विवाद 
समाप्त होकर मानव समाज को सुख एवं आनन्द का मभनुभव ह्दी 


सकता है । 





अभन्‍िलीीपिब डीसी ीपीपीीजीीजीजीज ध/१००१/ वी जरजटपटिर पी एतपरीयीीधीीपरीयी जी नीजीडीडी जी: 
ऋषि दयानन्द हिन्दुस्तान के भाधुनिक ऋषियों 


से, सुधारकों मे अर ८्ठ पुरुषों में एक ये । 
उनके जीवन का प्रभाव हिन्दुस्तान पर बहुत 


ध्रधिक पड़ा हैं। 
--भहात्मा मोहनदास कर्मचन्द गईल 
डक मिम न क नक्सली न नफ के के कफ लक कक के के ये जय मम रह न शीर्मलर्सर बॉर्डर 
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इश्वर के अनेक नाम 


श्र्थ विवेचन और व्याख्या 
७ 


सत्याथंप्रकाश के प्रथम समुल्लास 
के आधार पर 
७छ 


श्री प० हरिशरण जी 'सिद्धान्तालंकार' 
छ 


छ ₹ कक 


मह॒थि दयानन्द ने सत्यार्थप्रकाश के 
प्रथम समुल्लास में अखिल ब्रह्माण्ड के रचयिता 
परमात्मा के १०८ नामों का वर्णेन किया है। 
ऋषि का मंतव्य है जो पदार्थ सत्य है उस के 
गुण कर्म स्वभाव भी सत्य होते है, इसलिए 
मनुष्यों को योग्य है कि परमेश्वर की ही स्तुति, 
प्राथना और उपासना करे उससे भिन्न की कभी 
न करे। 

जो सभी का उपास्य देव है उसके 
विभिन्न नाम किस प्रकार उसकी विभिन्न 
शक्तियों को प्रकट करते हैं, किस प्रकार उन 
नामों का व्याकरण के अनुसार परमात्मा-परक 
अर्थ होता है, इत्यादि इस समुल्लास का मुख्य 
प्रतिपाद्य विषय है । 

विद्वात्‌ लेखक ने अपने विस्तृत अध्ययन 
के बल पर प्रभु के नामों की ऋमबद्ध व्यादषा 
प्रेरक रुप में प्रस्तुत की है । “संस्पादक 
के कक के 


ष्ग्क्क 
७ 


झ्ुूमर ग्रम्थ सत्याथेप्रकाद का प्रथम समुल्लास वस्तुत ग्रन्थ का भंगला' 
चरण है। यही कारण है कि प्रत्येक समुल्लास के प्रारम्भ सें जहाँ 
ऊपर शीषक से विषय का संकेत हुआ है, वहाँ प्रथम समुल्लास सें इस प्रकार 
का कोई क्षीषक नहीं है । इसलिए सत्यार्थप्रकाश का प्रारम्भ द्वितोय समुल्लास 
से ही समझना चाहिए । प्रथम समुल्लास में तो शआ्ाचाय ने अपने पभ्रन्थ को 
प्रारम्भ करने के लिये प्रभु का स्मरणण किया है। वेदिक संस्कृति में प्रत्येक 
कार्य का प्रारस्प प्रभु-स्मरण के साथ करने फी परिपाटी है। आचाय भी इस 
परिपादटी का पालन करते हुए प्रथम समुल्लास में प्रभु का स्मरण करते हैं । 
यही संगलाचरण है, जिसके लिये पतज्जलि प्रसंग वश लिखते हैं कि 'मंगला- 
दीनि मगलमध्यानि मंगलान्तानि शास्त्राणि प्रथन्ते' अर्थात्‌ जिन शास्त्रों 
का प्रारम्भ, मध्य व अन्त संगल से होता है वे शास्त्र संसार में विस्तृत होते हैं । 


ओइस 500 व जबह्लाह 

प्राचीन ऋषि मुनि 'ओइस' वा अथ' शब्द से श्पने ग्रन्थों का प्रारम्भ 
किया करते थे। “ओ शश्‌! के अनेक बर्थ होते हुए सी सुरुय प्रचलित अर्थे 'रक्षक 
ही है। 'अव रक्षणे' घातु से इस शब्द को बनाया जाता है। 'गुड रक्षणो' 
भी घातु है, उससे यह्‌ (०00 दाब्द बन गया है। 'अलं' वारण --रोकने का 
वाचक हैं, 'ला' का अर्थ प्राप्त फराना है (आदान) । विघ्चों के निवारण 
को शक्ति का झादान किए हुए वे प्रभु 'अल्लाह' है। इस प्रकार घुल में ये सब 
शब्द समाना्थक हैं | (ओम! की भूल धातु अब” उन्नीस अ्थों वाली है। 
एवं ओरेसु का अथे अधिक व्यापक हो जाता हैं। साण्डुक्योपनिषदु में 'अ उ सर 


इस प्रकार तान सात्राओं को भिन्न-भिन्न धातुओं से बना हुवा प्रतिपादित करके 
“अ' से विरादुू-अग्नि-व विश्व भ्रादि नामों का, “उ से हिरण्यगर्भ वायु व तेजस 
झ्रादि का तथा 'म' से ईश्वर आदित्य व प्राज्ञावि नामों का प्रहरा किया है। 
एवं 'ओश्म का अर्थ बड़ा व्यापक हो जाता है। सिद्धान्ततः, यह सारे वेदों 
का सारभृत है। सारे वेदों को एक शब्द में कहना हो तो यही कहेगे कि 
ओशम' | इस बात का ध्याव करते हुए आचार्य ने ओरेस' फो प्रभु का 
सर्वोत्कृष्ट नाम माना है । इस नाम के श्रतिरिक्त निन्‍्यानवें अन्य नासो का 
व्याख्यान करके आचार्य ने अपने मंगलाचरण को पूरा किया है। संयोगवदश 
कुरान में भी 'अल्लाह' के प्रतिरिक्त प्रभु के निन्‍यानवें और नाम प्राये हैं ओर 
इस प्रकार वहाँ भी प्रभु फे सो ही नाम प्रसिद्ध हुए हैं। 'अथ' शब्द का भर्थ 
भी है प्रभु के रक्षण मे! (प्र--प्रभु, घ८-.060007- रक्षण) । 
अग्नि वायु इन्द्र 

'ओशम''के अतिरिक्त प्रभु को “अग्नि वायु इन्द्र! श्रादि नामों से आचार्य 
ने स्मरण किया है । यह ठीक है कि ये नाम आग-हवा व सूर्य श्रादि प्राकृतिक 
पदार्थो' फे भी है; साथ ही ये नाम प्रथ्ु के भी हैं। जहाँ भी स्तुत्ति, प्रार्थना, उपा- 
सना का प्रसंग हो ओर सर्वेज्ञ, व्यापक, शुद्ध सनातन श्रादि विशेषण दीखें; वहाँ 
इन नामो से प्रभु का ही ग्रहटा करना चाहिये। परन्तु जहाँ उत्पत्ति, स्थिति, 
प्रलय का प्रकरण हो और जड़ व हृइय आदि विशेषण हों, वहाँ प्रभु का प्रहण 
न करके इन नामों से लोकिक वस्तुश्रो का ग्रहण ही उचित है। एक 'ओश्म' 
नाम ऐसा है जो किसी प्राकृतिक वस्तु का नहीं । यह फेवल परमेश्वर, फा ही 
'नाम है। सो यह परमेश्वर का निज नाम है। इसलिए भी यह नाम सर्वोत्क्ष्ट 
है । उस प्रभु का निर्देश 'ओरेम ततु सत्‌” इस प्रकार किया जाता है। इस 
प्रसिद्ध निर्देश मे भी “ओ रम्‌' को प्रथम स्थान दिया गया है। यह रक्षक प्रभु 
(श्रोरस) सर्वव्यापक है (ततू) श्लौर सदा निविकार रुूपेण रहने वाले हैं 
(संत) । 

हरि ओ रेस 

अग्नि आदि नामों की तरह 'हरि' नास भी दुःखों फे हरण करने वाले 

अभु का ही है तथा यह शब्द घोड़े श्रादि का भी प्रतिपादत करता है। यह नाम 
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प्रभु का वाचक अवश्य है परन्तु जब 'ओरम्‌ नाम की सर्वेश्रेष्ठता सर्वेभान्य 
है तो ओरेघ नाम से पूर्व किसी और नाम को स्थान देनां उतना ठीक नहीं 
है। ओश्म तत्‌ सत्‌' इस निर्देश की तरह “ओर हरि! यह निर्देश ही 
भ्रधिक उपयुक्त है। सध्यकाल में जबकि अनेक सम्प्रदाय भविभृत्र हो गये, 
उस ससय वेष्णव सम्प्रदाय मे 'हरि' विष्णु का नास होने से श्रधिक समाहत 
हो गया और “हरि ओम बोलना उन्हे ठीक लगा। प्राचीन पद्धति का ध्यान 
फरते हुए ओर साम्प्रदायिक आग्रह से ऊपर उठते हुए हमें 'ओर३सु हरि! इस 
छप से ही प्रभु का स्मरण करना चाहिये। 
समुद्र मे बिन्दुव॒त्‌ 

इस प्रकार “ओ रम्‌' के अतिरिष्त प्रभु के प्रनन्‍्त नाम हैं। प्रभु फे अनन्त 
गुर फर्म स्वभाव हैं । प्रत्येक गुण फर्स स्वभाव का एक-एक नाम है। यहाँ 
श्ाजाय॑ ने सो तामों का व्यास्यान किया है। ये सो नाम तो नास-सायर फे 
कुछ बिन्दु मात्र हो हैं। यह्‌ समझ लेना कि सौ ही नाम हैं यह तो भ्रम ही 
होगा। 

सिश्र 
प्रभु के नामों में 'मित्र” यह भी नाम है। इसी प्रफार दयालु और न्याय- 
कारी” आदि नाम हैं। ये नाम जोवो फे लिए भी प्रयुक्त होते हैं । परन्तु जीवों 
में यदि कोई किसी का मित्र है, तो किसी इसरे का कुछ विरोधी भी होता है । 
इसके विपरीत प्रभु सबके मित्र ही हैं। ने सब पर दया फरने वाले हैं । वे 
कभी ध्रन्याय नहीं करते । जीव कहीं दया करता है, तो कहीं घह दया को नहीं 
भी करता | अल्पज्ञता के कारण जीव से कुछ भ्रन्याय हो जाने की सदा आशंका 
है। प्रभु सर्वज्ञ हैं श्रोर सवंशक्तिमान्‌ हैं, सो वे कमी अन्याय व मिर्दंयता करने 
वाले नहीं होते। इस प्रकार “मित्र दयालु व न्‍्यायकारी” आदि नाम ठीक- 
ठोक तो प्रभु के ही हो सकते हैं। जीव तो अंशत" ही मित्र दयालु व न्‍्यायकारी 
हो पाता है। 
दयालु व न्यायकारी 


लोक में 'दया' शब्द को भावना कुछ इस प्रकार से समधी जाती है कि 
धपराघो को दण्ड न देकर उसे क्षमा फर देता । परन्तु यदि यह भाव दया का 
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समझता जाय और प्रश्ु की दया का यही स्वरूप हो तो न्यायकारित्व तो नष्ट, 
ही हो जाय । साथ ही अपराध क्षमा होने का सम्भव होने पर पाप करने में भय 
भी जाता रहेगा । इत्तलिये प्रभु की दया आचार्य के शब्दों में यही है कि प्रभु 
किसी का अहित नहीं चाहते और उन्नति पथ पर बढ़ने के लिए सब साधनों 
को समुचित रूपेण प्राप्त कराते है। इस दया फे साथ न्यायकारित्व का किसी 
प्रकार से विरोध नहीं । प्रभु न्यायपुर्वक कर्मानुतार जीव को उस-उस स्थिति मे 
प्राप्त कराते हैं। प्रभु का दिया हुआ दण्ड उस जीव फे लिए इस प्रकार होता 
है जैसे कि रोगी को दी जाने वाली ओऔषध । यह कड़वी होती है, पर रोग- 
निवारण के लिए आवश्यक होती है | इसी प्रकार प्रभु से दिया गया दण्ड पाप- 
प्रवृत्ति को बुर करने के लिए होता है । एवं प्रभु दयालु भी हैं, न्‍्यायकारी भी । 
सग्रुण व निभुण 
जैसे 'दयालु व न्यायकारी' इन नामों में विरोध-सा प्रतीत होता था, 
इसी प्रकार सगरुण व निग्रु शा नाम भी परस्पर विरुद्ध प्रतीत होते हैं । भ्रुणयो 
से युक्त 'स-गुण' है न्लौर गुणो से रहित 'निर्‌ गुण” । लोक मे तो साकार को 
सग्रुण व निराकार को निगुण कहने की भी परिपाटी है। परन्तु सग्रुणा का 
शब्दार्थ साकार करना तो ठीक है ही नहीं । प्रभु स-गुण इसलिये हैं कि वे 
शान, शक्ति दया व न्याय आदि गुणो के सदा साथ होते हैं भ्रौर जडता श्रादि 
से रहित होने से थे निग्रु सा हैं। प्रकृति के सत््व रज व तम इन ग्रुणों से ऊपर 
उठे होने के कारण वे प्रभु निगु रण हैं। इन गुणो का रक्षण करते हुए भी वे 
इनसे लिप्त नही हैं । (निगु ण, गुणभोक्तृच । 
ब्रह्मा-विष्णु-महेद् 
ये निभुण होते हुए भी ग्रुणो के भोक्ता (पालक) प्रभु श्रत्यन्त सुक्ष्म 
होने से (अ्रणोरणीयान्र्‌) प्रकृति को प्रहणा करके उस प्रकृति से इस विक्रृति रूप 
संतार का निर्माण करते हैं। इस संचार का वर्धव करने के कारण वे प्रभु 
ब्रह्मा' है--(बृहि दृद्धो) । उनके श्ञान मे किसी प्रकार की कमी नहीं । इसी 
से उनके बनाये हुए इस ससार से भी किसी प्रकार की कमी नहीं (पुर्रामदः, 
पूर्यसिदस्‌) प्रकृति से इस संसार के निर्माण में वे किसी की सहायता की 
भपेक्षा नहीं करते। सर्वेशक्षतमान्‌ होते हुए स्वयं ही इसको रचना करने में 
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वे समयये हैं। इस प्रकार वे प्रभु ज्ञान व शक्ति के पुड्ज हैं। संबेर्ज हैं- आए 
शक्तिमान्‌ हैं, ज्ञान के पति हैं। सरस्वती मानो उनकी पत्नी ही हो-- पढ़! 
हो क्या, वे तो स्वयं 'सरस्वती' हैं। इसी प्रकार वे शर्कित क्रे,पुजेज:हैं-- 
शक्ति ही है। 33332 

इस संध्ार का निर्माण करके, सबफे अन्दर व्याप्त होकर, इन सब पिण्डों 
का वे धारण कर रहे है। इस व्याप्ति के कारण ही वे “विष्णु है (विष्‌ 
व्याप्ती) | जीवो को भी जीवन घारण के लिए आवश्यक धनों का थे प्रदान 
करने वाले हैं । सब घनों के स्वामी वे ही हैं--लक्ष्मीपति हैं--“लक्ष्मी ही हैं । 
अन्य व्यक्ति तो कुछ समय के लिए कुछ स्थान के स्वामी होते हैं । पर ये प्रभु, 
सदा के लिए सब्य के स्वामी हैं। इसी से महेश कहलाते है-प्रभु ही 'ईश' 
या ईववर हैं--परमेश्वर' हैं 'विश्वेश्वर' हैं। प्रभु के रचे हुए भ्रर्ति श्रादि 
पदार्थ 'देव' है तो प्रभु महादेव है। इन सब श्रग्नि आदि को दवेवत्व के वे हीः 
प्रदान फरने वाले हैं (तेन देवा देवतामग्र आयनु ) । इस सृष्टि के निर्माता प्रभु, 
ही, दिन की समाप्ति पर जैसे रात्रि आती है, उसी प्रकार, सृष्टि के समय की 
समाप्ति पर प्रलय करते हैं । सारे संतार की सम्राप्ति करने के फारण के . 
'काल' कहलाते हैं । स्वयं तो वे “अकाल पुरुष' हैं। इस प्रलय के कारण हीः- 
वे उम्र रूप वाले प्रभु 'रुद्र' कहलाते है।इस रुद्र की शक्षि को ही “रुद्राणी 
फहा जाता है। यही शक्ति “भवानी” व 'पावेती' भी कहलाती है। सारे 
संसार को अपने से समा लेने से--रख लेने से यह भवानी है, सबका अपने से। 
पृरण कर लेने से पार्वती है (पूर्व पुरणे) । इस पावंती के, पति थे 'महादेव” 
ही है । इस प्रलय फे समय सारा संसार उस प्रभु मे ही शयन करता है | 'शैते' 
यस्मित्‌” इस व्युत्पत्ति से वे प्रभु इस समय 'शिव' कहलात हैं। प्रभु प्रलय 
भी जीवो के हित के लिए ही फरते हैं। जितना महत्त्व रात्रि का है, वही महत्वः 
बड़े परिमाण में भ्लय का है। जीवन फे लिए रात्रि भी श्रत्यन्त आवश्यक है, 
इसी प्रकार प्रलय भी । जीव अपने जीवन का प्रलयानन्तर फिर नये सिरे से 
निर्माण करने मे समर्थ होता है। इस प्रकार, प्रतय करने वाले ये प्रभु वस्तुतः 
“शिव' हैं--कल्याण फरने वाले हैं। शास्ति को प्राप्त कराने वाले ये प्रभु सचमुच्तः 
शुकर' हैं । 
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हे 


बन्धु-पिता-ग़ुरु 
अब प्रलय की समाप्ति पर सृष्टि के प्रारम्भ में सबको कर्मानुसार सिन्‍न- 
सिन्न योतियों में बाँधने वाले ये प्रभु वन्धु' हैं। सबको जन्म देने वाले ये प्रभु 
“माता' व 'पिता' हैं। पिताम्ं के भी पिता होने से 'पितामह' व 'प्रपितामह 
कहलाते हैं । प्रभु ही ज्ञान देने वाले “गुरु हैं । सब विद्याओं के ज्ञाता बुद्ध 
हैं, और सब विद्याओं का प्रहण कराने वाले “आचार्य हैं। स प्रर्वेशासपि गुर 
कालेनानवच्छेदात्‌' । इस जीवन में हमारे धारण के लिए सब वस्तुओं का 
पत्र्माण करने वाले ये 'विधाता हैं! बेद के हारा सब विद्याओ फा उपदेश 
देने वाले 'कवि' हैं! इस महात्‌ कवि का ध्रजरामर महानृ्‌ काव्य बेद ही तो है 
3पद्य देवस्थ काव्यं न समार न जोौयंति । 
अनादि-अनन्त 
इस प्रकार ये प्रभु इस सृष्टि-प्रलय के क्रम को चलाते हैं। प्रवादि काल से यह 
चक़ चल रहा है, अनन्त काल तफ यह चलता चलेगा। इसको चलाने वाले प्रश्न 
भी स्‍थान व सप्रय दोनों के हष्टिकोश से 'अनादि' श्रोर अनन्त हैं। “प्रभु को 
कोई शोर बनाने वाला हो' ऐसी वात नहीं । वे तो सदा से स्वयं हैं-स्वयम्भू' 
है-(खुब-झा) खुदा हैं 'नित्य' हैं । सवंव्यापक होने को नाते वे कमी शरीर में 
नहीं आात्े--'अ-ज' हैं सदा 'सुक्त' हैं 'निराकार' हैं। निराकार होने से उन 
में किसी भी प्राकृतिक वस्तु के लेप का सम्भव नही, सो वे 'निरञ्जत्त हैं 
शुद्ध' हैं। श्रंपनी व्याप्ति से सारे स्थान में पूर्रा होने से 'पुरुष” भी फहलाते हैं । 
सर्वन्न व्याप्त होकर सबका भरण करने वाले ये प्रभु “विश्वम्भर' हैं। सबके 
अन्दर प्रविष्ट होकर रहने से ये विश्व” हैं । हमारे हृदयों मे प्रविष्ट होकर सब 
कुछ जानते हैं, अन्त: स्थित होते हुए “अन्तर्यामी' हैं। सबका नियमन करने 
चले ये “यम हैं । ३ 
घसराज 
पूर्ण घममें से शोमायमान होते हुए 'धर्मराज' कहलाते हैं। सब युगों से 
(ऐदवर्य-घर्म-यद्य-भ्री-जान और वेराग्य) युक्त वे 'भगवात्र' है। इसीलिए 
श्राश्यय करने योग्य होने से “श्री' हैं दर्शनीय होने से 'लक्ष्मी' हैं (लक्ष दर्शने) । 
सब मनुष्यों की झ्न्तिस शरण ये 'नारायण' ही हैं। सबसे उपासना क योग्य 
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होने से ये 'यज्ञ' हैं। सबको भ्रपनी व्याप्ति से श्राचछादित किये हुए ये 'कुबेर' 
हैं (कुबति स्वव्याप्त्या आच्छावयति) । सस्पुर्ण जगत्‌ का विस्तार करने चाले 
“पृथिवी' हैं। सबके आधार होने से 'भूमि' हे (मवस्ति भुतानि यस्यास्‌) । 
राहु-केतु 
पूर्ण ज्ञान वाले ये प्रभु 'मनु' हे । इस ससार में ये उपासको के हृदयों को 
(केतयति) प्रकाशमय फरने से 'केतु' हे। इस प्रकाश को देकर ये धशुभों से 
हमे पृथक करते है। भ्रशुभों से छुडाने के कारण ही"राहु' हैं(राहयति त्याजयति) ! 
इस प्रकार हमारे निवासों को उत्तम बनाने वाले प्रभु वरसु” हे । हमारे लिए 
सब आवद्यक वस्तुओं के देने वाले 'होता' हे (हु दाने)। सदा लिविकार रूप 
से स्थित होने वाले ये प्रभु 'छूटस्थ' हूं, 'सत्‌' है । 'चित्‌' होते हुए हमें चेताने 
वाले है । श्रौर इस प्रकार शभ्रशुर्मों से बचा कर हमारे जीवनों को श्लानन्दित 
करते हे, स्वयं तो “आनन्द हे ही। 
पचभृत 
सृद्दिठ फे निर्माता प्रभु 'पृथिवी-जल-अग्नि-बायु व श्लाकाश' इन पंचशभृतों से 
इस संसार का निर्माण करते है । यह्‌ ससार पञ्चसुतात्मक है । हमारा शरीर 
भी पाँचसोतिक है। इस शरीर में भी 'पद्चप्राण' 'पच कर्मेच्द्रियाँ 'पव्नच्च 
शानेन्द्रियां व “अन्तःकरणपण्चकू (हृदय-मन-बुद्धि-चित्त-अहंकार) सब पांच 
ही पाँच हे । सारा संसार ही “प्र-पतच' फहलाता है । इस प्रपञ्च फे अधिपति 
प्रभु इन गणो के ईश होने से 'गणेश व गणपति' हे। वे स्वयं भी 'पृथिव्री” हे, 
छूकि वे सम्पूर्ण जगत्‌ का विस्तार करते है । इस पृथिवी से उत्पन्न होने वाला 
अन्न प्राणियों का प्राणाधार बनता है। अन्तिम श्ाधार तो थे प्र भु ही हे --प्रभु 
के आधार से प्राणी अन्त फो खाता है, सो प्रभु का भो “अन्न नाम हो गया 
है। ये प्रभु 'ज जन्म से 'ल लय (मृत्यु) तक प्राणी का प्राघार होने से 
'जल' हे । हमारी अग्रगति का फारण होने से वे प्रभु 'अग्नि' हे (अरग्नंणी)। 
गति के द्वारा सब दुराइयों का हिसन करने के कारण 'वायु' हेँ (वा गतिगन्ध- 
नयो.)। समंन्‍्तात्‌ प्रकाशमय व दीप्त होने के कारण वें श्ा-फाश' हुँ । निरन्तर 
गति के कारण हो प्रभु आात्मा' हैं (प्रत सातत्यगमने) प्नौर ज्ञान से दोप्त होने 
के कारण 'सूयय' है । ज्ञानमय होने से ही प्रभु 'मनु' हैं। इस प्रफाशमयता को 
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स्पष्ट करने के लिए ही 'देवी' शब्द का भी प्रभु के लिए प्रयोग होता है 
(विवृ-च तो) । 
सप्ताह 

हमारे जीवन जिन वारों में चलते हैं उनसे अन्तिम वार “रविवार” कह- 
लाता है। “रवि सुर्य का पर्याय है। इससे स्पष्ट है कि हमारे जीवन का लक्ष्य 
भी यही होना चाहिए कि हम सूर्य की तरह ज्ञानज्योति से चमके । इसके लिए 
हम 'सौस्य' बनें, यहो सोमचार का पाठ है। उद्धतता हमें ज्ञान, से दूर ले 
जाती है। इस सोम्यता ही में 'मगल' है। यही हमें बुध-शानी वनायेगी | 
ज्ञानियों का ज्ञानी वृहस्पति भी हमे यही बनायेगी । इस ज्ञान से हमारे जीवन 
पवित्र बनेंगे हम शुक्र (शुचि-- पवित्र) होगे। ऐसा होने पर हम जीवनो से 
शान्तिपूर्वक (शने ) बिना किसी व्याकुलता के घलने वाले 'शनेरचर' होगे। ये 
सप्ताह फे नाम प्रभु का भी स्मरण फराते हैं। प्रभु 'सोम' हैं--चन्द्र हैं (सोम 
चन्द्र /(070997---7007 ०89! चद्धवार) 'चदि आह्वादे'--आननन्‍्दमय हैं 
उपासकों को भानन्दित करते हैं। 'मगल' है 'समगि गतो -- अपनी सब गतियों 
से--क्रियाओं से सघ का कल्याण करने वाले है। “बुध” ज्ञानी हैं । बृहस्पति 
है-बृहतां पति: इन महानु क्राकाशादि लोको के स्वामी हैं। शुक्र है--स्वयं पुर्ख 
पविन्न होते हुए उपासकों के जीवन को पवित्र करने वाले है। शनेरचर हैं-- 
शान्तभाव से मिरन्तर क्रिया को कर रहे हैं। रवि हैं (९, ॥0 9788/८ अन्ध- 


कार को छिन्त-भिन्‍त करने वाले हैं । 
शान्ति के दाता प्रश्ञ 

ये प्रभु 'मित्र' हैं हमे रोगी से बचाने वाले हैं। “वरुण' हैं (पापान्नि- 
वारयति) हृदयस्थ रूपेण प्रेरणा के द्वारा पाप का निवारण करने वाले 
है। “अरयेमा हैं-- अर्थात्‌ मिमीते”' जितेच्धियो को सान प्राप्त कराने वाले 
है । इन्द्र! हैं (इदि परमेश्वर्य) परमेश्वयंशाली हैं अथवा हमारे शनत्रुओ का 
विद्रावण करने वाले है। 'बृहस्पति. है+-विज्ञालता के स्वामी हैं, श्रभु॒में 
संकोच व अल्पता नहीं है। 'विष्शु ' व्यापक है । उरक्रम +#उरुक्रम हैं--विशाल 
पराक्रम वाले व महती व्यवस्था वाले । ये प्रभु हमे भो 'मित्रता--निष्पापता-- 
जितेन्द्रिता--कामादि हन्रुश्रो का विद्रावश--विशालता--व्यापकता 
व्यवस्था” का पाठ पढाते हुए शान्ति प्राप्त कराने वाले होते हैं । शान्ति-प्राष्ति 
के वस्तुत यही साधन हैं । 
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अ३स्‌ ; 

प्रभु के विज नास ओश्म्‌ की अ ३ स्‌ इन सात्राप्नों से विरादू अग्नि मीट 
हिरण्यगर्भ तैजस वायु व ईबवर आदित्य और प्राज्ञ इन नामों की सुंचेचरिलतों” 
है। सब अक्षरों में 'अ' का चिशिष्ट स्थान है। व्यञ्जनों फी अपेक्षा स्वर 
महत्त्वपूर्ण हैं। स्वर 'स्वय रमन्ते' स्वय प्रकाशमान हैं । व्यञ्जन तो स्वरों की 
सहायता से प्रकट होते हैं (व्यज्यन्ते) स्व॒रों में झा विशेष रूप से 
धरमकता हैं, 'विराट' है । प्रभु विराद हैं प्रकंत्ति व जीव की 
अपेक्षया विशिष्द दीप्तिवाले हैं। 'अ' सब व्यण्जनो में प्रविष्ठ है 
प्रभु भी प्रत्येक पिण्ड सें प्रविष्ट हैँ (विए्व' हैं । “अ' का श्रक्षरों में प्रथम 
स्थान है---अग्नि' है--“अग्नणी' ।+ प्रभु भी अग्नि! है। 'उ' रक्षणे उ घातु 
रक्षण अर्थ वाली है। वायु जीवन का रक्षक है-- सो 'उ' है। सर्वे महानु रक्षक 
प्रभु हैं, वे भी 'उ' अर्थात्‌ 'वायु' हैं। 'उ' उकत्ष का वाचक है--सब ज्योति- 
संय पिण्डों फो अपने गर्भ में लिए हुए भरभु सर्वोत्कृष्ट हैं । ज्योतिर्मेय पिण्डों को 
“हिरण्य' कहते हैं, सो प्रभु हिरण्यगर्भ होते हुए सर्वोत्कृष्ठ होने से 'उ' हैं। 
इस सर्वोत्क्ष के कारण ही थे 'तेजस' है, चहाँ किसी प्रकार की सलिनता नही । 
सब सलिनताये वहाँ दःघ हो जाती हैँ। 'म' मात्रा 'मितेः सापने की सुचना दे 
रहो है। सब पदार्थो' फे-सापने वाले-जानने वाले-प्रभु प्राज्ञ' हैं। मापने का साव 
वनाना' भी है । इन सब पदार्थों का “निर्माण' करने वाले प्रभु इन पदार्थों के 
“ईदवर' हैं--भालिक हैं। अन्त में इन्हे अपने अन्दर ले लेने से 'सिनोति हु था 
हुई सर्व! प्रभु अपित्य हैं। सब का अपने झन्दर आदान फर लेने वाले हैं। इस 
प्रकार अ ३ स्‌' ये सात्रायें प्रभु के विभिन्‍न सासों का संकेत करती हैं । 


उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय 
ये प्रभु स्वयं 'अक्षर' हैं---कभी नष्ट नहीं होते । इस प्रकृति फे कण-कण से 
व्याप्त होने से ये 'आप्त' कहलाते हैं (आप्‌ व्याप्तो) । उन प्रकृति कणों से ये 
सृष्टि का निर्माण करते हैं । इस निर्माण के काये में इन्हे किसी फी सहायता 
को अपेक्षा नही होती --ये स्वयं देदीप्यमान 'स्व-राट! है। सृष्टि का निर्माण 
करके उसका ये उत्तमता से पालन करते है 'सुपर्ण' हैं। किसी का भी अमंगल 
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से फरने के कारण ये “प्रिय' हैं । इस संसार के महान्‌ सार को उठाकर गतिमय 
होने के कारण “गरुत्मानू' हैं। आचार के शब्दों मे 'महात्' (ग्रुर) स्वरूप वाले 
हैं। इस अनन्त से ब्रह्माण्ड को अपने अन्दर लिए हुए वे सचसुच्त कितने महान 
हैं। सम्पूर्ण भ्रन्तरिक्ष मे गति करते हुए वे 'मातरिव्वा' हैं। अन्त में थे इस 
सृष्टि को प्रलथ निद्रा मे सुलाने वाले 'काला ग्नि' हैं | सबको अपने अन्दर लेकर 
समाप्त सा करके--स्वय चे रह जाने से 'शेष' हैं । 'शेष' का पर्याव वेद मे 
“उच्चछिष्ट” भी है । 'ऊष्च द्विष्पते' प्रलय हो जाने पर भी बचे रहते हैं। सब 
'कोई सो गया, तो भी प्रभु जागते हैं 'झानीदू श्रवातं स्वघया तदेकयू्‌ । 
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इस समुल्लास के सम्बन्ध में श्री पं० विद्यासागर जी शास्त्री वेंदालकार 
एम० ए० ने हाल ही मे “प्रष्टोत्तर शतवाम मालिका' नाम से अत्यन्त उपयोगी 
पुस्तक वर्षों के अनुसन्धान के पक्चात्‌ लिखीं हैं। जो सज्जन इस विषय में 
'रुचि रखते हो वे इस पुस्तक को अवदय पढें। पुस्तक का मुल्य ४ ० झौर 
प्राप्ति स्थात है--भारतीय प्राच्य विद्या प्रतिष्ठान १४/३१२ रामगंज, अजमेर, 
और ४९४४ रेहगरपुरा गली ५०, करोल बाग नई दिल्ली । 
--प्म्पादक 
विक्की कक कक क की रस सम आर आय  मर/१//ीऔ//*आंशीईई।ईएए 


सर्व सत्य का प्रचार कर, सबको ऐक्य मत 
में करा, हेष छूड़ा परस्पर में हृढ़ प्रीति युक्त फरा 
के सब से सबको सुख लाभ पहुँचाने का मेरा 
प्रयत्व और अभिप्राय है।_ --महषि दयावन्द 
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महर्षि दयानन्द के 


शिक्षा सस्वन्धा मालिक विचार 


सत्याथं प्रकाश के 


द्वितीय समु्लास के आधार पर ., 


आचायें श्री पं० प्रिय्नत वेदवाचस्पति 
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युग। प्रवर्तक दयानन्द मानव जाति के 
मूल स्रोत 'बालक' के निर्माण को भविष्य की 
आधार-शिला समझते थे | बालक के जन्म से पूर्व॑ 
भाता पिता के संस्कारो की शुद्धि से लेकर 
जन्मोपरात्त ज्ञान की प्राप्ति और अंध विश्वास 
तथा अज्ञान के निवारण का महत्व बताते हुए 
उन्होने माता पिता तथा गुरु के दायित्वों पर 
प्रकाश डाला है । 

शिक्षा का उहू श्य और कुशिक्षा-निवारण 
द्वितीय समुल्लास का मुख्य प्रतिपाद्य विषय है। 

सत्य, सुशीलता संयम, उत्साह आदि 
गुणों का धारण और अज्ञान का विरोध महषि 
शिक्षा का आवश्यक अग मानते थे । 

शिक्षा-क्षेत्र में प्रसिद्ध गुर्कुल विश्वविद्या- 
लय काँगडी के प्रसिद्ध विद्वान लेखक ने ऋषि 
भावनाओं का स्पष्ट निर्देश कर सभा का मार्ग 
दर्शन किया है। “-प्म्पादक 
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च्वों 
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महा दयानन्द के शिक्षा विधयक सोलिक विचार, सत्यार्थप्रकाश के 
द्वितीय समुल्लास में संकलित हैं । समुल्लास के विषय का निर्देश करते 
हुए स्वामी जी लिखते हैं--“प्रथ शिक्षां प्रवक्ष्यामः । अर्थात्‌ इस सम्ुल्लास में 
शिक्षा-सस्बन्धी विचारों का प्रतिपादन होगा | स्वासी जी ने इस विषय में 
अपनी विचार-सम्बन्धी स्पष्ठता का प्रशंसनीय परिचय दिया है। उनके विचार 
उलऊे हुए नही हैं, सभी सन्तव्य स्पष्ठ रूप मे प्रस्तुत किये गए है। प्रत्येक 
सन्तव्य अपने श्राप सें पूर्रा है। स्वामी जी ने इस समुज्ञास में शिक्षा के सुलभूत 
सिद्धान्तो पर ही श्रपना सत प्रकट किया है | पाव्यक्रम सम्बन्धी विस्तृत सूच- 
नायें उपस्थित फरना उन्हे (ह्वितीय समुश्यास मे) श्रभीष्ठ नहीं । 

स्वामी जी के विचार से ज्ञानवानू बनने के लिए निम्नलिखित तीन उत्तम 
शिक्षक अपेक्षित होते हैं--माता, पिता श्रोर आचार्य। शतपथ ब्राह्मण का 
निम्नलिखित वचन उनके उक्त विचार का आधार है। 'मातृमान्र पितृमान्र 
आचायेंवान पुरुषो वेद ॥४ 

भ्र्यात्‌ वही पुरुष ज्ञानी बनता है जिसे शिक्षक के रूप में प्रशास्त माता, 
प्रशस्त पिता तथा प्रशस्त आचार्य प्राप्त हों | बालकों की शिक्षा में तीनों से से 
किस-किस को कितने समय तक श्रपना कत्त व्य निभाना है, इस विषय में 
स्वामी जी ने स्पष्ट निर्देश दे दिया है--“जन्म से ५वें वर्ष तक बालकों को 
माता, €ठे से ८वें वर्ष तक पिता शिक्षा करे प्लोर €वें वर्ष के आरम्भ से हविज 
अपने सन्तानों का उपनयन करके विद्याभ्यास के लिए गुरुकुल से भेज दे ।”” 


स्वामी जी ने बालक को शिक्षा में माता का भाग और दायित्व सबसे 
भ्रधिक वताया है ओर यह उचित भी है । क्योंकि माता ही बालक को श्रपने 
गर्भ में घारण करती है; अत' गर्भकाल में माता के आचार-विचार का बालक 
पर गहरा प्रभाव पड़ता है। भ्रभिमन्यु द्वारा गर्भ निवासकाल में माता के सुने 
चक्र-व्यूह-भेदन का रहस्य सीख जाना महाभारत की प्रसिद्ध कथा है। जन्म- 
प्राप्त करने फे बाद भी काकी प्तमय तक बालक साता के सम्पकक में ही सबसे 
अधिक रहता हैं। स्वामी जी ने इस समय की सीमा ५ वर्ष निर्धारित की है। 
यह काल बालक के जोवन रूपी वृक्ष का प्ंकुर काल है। इसमें जो भुण उसके 
अन्दर पड़ जायेंगे वे बहुत गहरे होगे । इसलिये माता का श्रेष्ठ होना अत्यन्त 
श्रावश्यक है| स्वामी जी लिखते हैं, “वह कुल धन्य । वह सन्‍्तान बड़ा भाग्य- 
वानू । जिसके साता और पिता घासिक धिद्दानृ हों | जितना माता से सन्‍्तानो 
को उपदेश और उपकार पहुँचता है उतना किसी से नहीं । जैसे माता सन्‍्तानों 
पर प्रेम (और) उनका हित करना चाहती है उतना अन्य कोई नहीं करता; 
इसलिए (मातृमान्‌) अर्थात्‌ “प्रशस्ता थामिकी माता विद्यते बस्थ स सातू- 
सानु ।' धन्य वह माता है कि जो गर्भाघान से लेकर जब तक विद्या पूरी न 
हो तब तक सुशीलता का उपदेश करे।” 

अनेक महापुरुषों ने अपनी जीवनियो में माता ऋण स्वीकार किया है और 
अपने समस्त गुणो को माता से प्राप्त हुआ बताया है। 

स्वामी जी फी विशेषता यह है कि इन्होने गर्माषान के पूर्व सध्य और 
पदचात्‌ृ--तोनो समयों मे माता पिता की आचार-विचार सस्बन्धी शुद्धता का 
विधान किया है। वे लिखते हैं--““कि माता श्रौर पिता को अति उचित है कि 
गर्भाधान के पूर्व, सध्य भ्रोर पद्चातु मादक व्रव्य, मद्य दुर्गन्ध, रुक्ष, बुद्धिनाशक 
पदार्थों को छोड़ के जो शान्ति, आरोग्य, बल, बुद्धि, पराक्रम श्लौर सुशीलता 
से सभ्यता को प्राप्त करे वैसे घृत, दुएष, सिष्ट, अ्रन्नपान आदि श्रेष्ठ पदार्थों का 
सेवन करे कि जिससे रजस्‌ वीं भी दोषों से रहित होकर श्रत्युत्तम ग्रुख युक्त 
हो ।” इस प्रकार शुद्ध चीय॑ तथा रजस्‌ फे संयोग से उत्पन्तर सन्‍्तान भी श्रेष्ठ भुखो 
चाली होगी । भाता श्र पिता का यह शुद्ध क्राचार-विचार प्रकारान्तर से 
गर्भस्थ शिशु फी शिक्षा ही है। स्वामी जी आगे लिखते हैं--“बुद्धि, बल, रूप, 
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आरोग्य, पराक्रम, शान्ति भ्रादि ग्रुणकारक द्रव्यों ही का सेवन रुत्री करती 
रहे जब तक सनन्‍्तान का जन्म हो ।” ऐसा करने से सस्तान भी बुद्धि, 
बल, रूप, आरोग्य, पराक्रम आदि गुणों को धारण करेगी । यही उसके शिक्षित 
होने का दूसरा रूप है जिसका दायित्व शुद्ध रूप से साता पर है पर्योकि सन्‍्तान 
गर्भस्थ दक्षा में उसी के रक्त-माँस से पुष्ट होती है । 

इसके बाद स्वामी जी ने जन्म प्राप्त सन्‍्तान को शिक्षित करने में साता के 
कत्त व्यों का विस्तार से वर्णन किया है। माता के द्वारा दी जाने वाली शिक्षा 
दो प्रकार की हो । (१) आचार-सम्बन्धी (२) प्रारम्मिक अध्ययन-सम्बन्धी । 
आयचार-सस्बस्धी शिक्षा मे माता सन्‍्तान को उससे वडो के प्रति किये जाने 
वाले व्यवहार का उपदेश दे । बड़े,छोढे, माता, पिता, राजा, विद्वानचु आदि से 
कैसे भाषण करना चाहिये, उनके पास किस प्रकार बैठना चाहिये, उनसे किस 
भाँति बरतना चाहिये झ्रादि बातों का निर्देश देना चाहिये । इससे बालकः 
सर्वेन्न प्रतिष्ठा योग्य बनेगा । दूसरे, साता सन्‍्तान को जितेन्द्रिय, विद्या्रिय 
तथा सत्सग प्रेमी बनाये जिससे सन्‍्तान व्यर्थ क्रीडा, रोदन, हास्थ, लडाई, हर्ष, 
शोक, लोलुपता, ईर्ष्या, हेषादि दुग्रुंसो मे न फसे। माता सन्तान को सत्य- 
भाषण, श्ौय॑, घैर्य, प्रवचन्‍्नवदन बनने वाले उपदेश दे । तीसरे, गुप्तांगों का 
स्पर्श आदि कुचेष्टाओं से उसे, रोके श्रोर उसे सभ्य बनाये । प्रारस्मिक श्रध्ययन- 
सस्बन्धी शिक्षा मे माता सन्‍्तान को शुद्ध उच्चारण की शिक्षा दे। 'साता 
बालक को जिह्ठा जिस प्रकार कोमल होकर स्पष्ट उच्चारण कर सके बेसा 
उपाय करे कि जो जिस बरस का स्थान, प्रयत्न अर्थात्‌ 'प' इसका प्रोष्ठ स्थान 
और स्पष्ट प्रयत्व दोनो ओष्ठो को मिलाकर बोलना, हृस्व, दीघें, प्लुत 
अक्षरों को ठीक-ठीक बोल सकना । सधुर, गम्भीर, सुन्दर, स्वर, अक्षर, साज्ना,, 
पद, वाक्य, सहिता, अवसान भिन्‍न-भिन्‍त्र अवण होवे ।” शुद्ध उच्चारण का 
बहुत महत्व होता है। ह 

सहाभाष्य का बचन है, “माता ही सन्तान को शुद्ध उच्चारण को कल; 
सिखा सकती है, प्योकि शशव में उसी का सस्पर्क सबसे श्रधिक होता है । 

इसके बाद सनन्‍्तान को देवनागरी अक्षरों का तथा अन्य देशीय भाषाओं, 
के अक्षरों का अभ्यात कराये। अक्षराभ्यात कराने के उपरान्त माता सामाजिक 
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तथा पारिवारिक भ्राचार सिखानेवाले श्ञास्त्रीय वचनों को कण्ठस्थ कराते । 
इस सबके श्रतिरिक्‍्त साता सन्तान को भुत, प्रेत, भाता, शीतलादेवी, गण्डा, 
ताबीज श्रादि अन्धविश्वासपुर्ण, छलभरी तथा धोखाधढ़ी फी बातों से उसे 
सचेत करे तथा उस पर उसे विदवास न करने दे | स्वामी जी ने इन अन्ध- 
विश्वास की बातों का विस्तृत तथा रोचक शैली में वर्रंन किया है। बाल्या- 
बस्था में अन्धचिश्वास-विरोधी संस्कार डाल देने से वे बद्धमुल हो जायेंगे । 
इसके अ्रतिरिकतत साता का यह भी कतंव्य है कि बालक को दीयंरक्षा का 
सहत्व बताये । वीयेंरक्षा का महत्व जिन शब्दों में माता बताये उनका भी 
स्वामी जी ने निर्देश कर दिया है। हम उन्हें अविकल भाव से उद्धृत करना 
उचित समभते हैं-- देखो जिसके शरीर से सुरक्षित चीर्य रहता है तब उसको 
शआरोग्य, बुद्धि, बल, पराक्रम, बढके बहुत सुख्ध की प्राप्ति होती है। इसके 
रक्षण मे यही रोति है फि विषयो की कथा, विषयी लोगो का सग, विषयो का 
ध्यान, स्त्री का दशंन, एकान्त सेवन, सस्भाषण और स्पशे आदि कर्म से 
ब्रह्मचारी लोग पृथक्‌ रहकर उत्तम शिक्षा और पूर्ण विद्या को प्राप्त होवें। 
जिसके शरीर मे वीय नहीं होता वह नपु सक, महा कुलक्षणी और जिसको 
भ्रसेह रोग होता है वह दुर्बल, निस्तेज, निबुद्धि, उत्साह, साहस, धेयें, बल, 
पराक्रमादि गुणों से रहित होकर नणष्ठ हो जाता है।जो तुम लोग सुशिक्षा 
झौर विद्या के प्रहरा, वीये की रक्षा करने में इस समय चुकोंगे तो पुन इस 
जन्म में तुम को यह अमृल्य समय प्राप्त नहीं हो सकेगा । जब तक हम लोग गृह 
फर्मो के करने बाले जीते हैं तमी तक तुमको विद्या-प्रहणा और शरीर का बल 
बढ़ाना चाहिये ।* 


स्वासी जी ने पिता के दायित्व तथा भाग छा स्पष्ट शब्दों में पृथक्‌ उल्लेख 
नहीं किया परन्तु उन्तके इस निर्देश से कि ५ से ८ वर्ष तक फी आयु तक 
सन्‍्तान पिता से शिक्षण प्राप्त करे, पिता का कतंव्य भी स्पष्ट हो जाता है । 
चस्तुत अन्धविश्वास-विरोधी संस्कारों का निराकरण तथा ब्रह्मचये-महिमा 
का प्रतिपादन पिता अधिक सुचारु रूप से कर सकता है। अतः स्वामी जी ने 
अन्त में साता फे साथ पिता का भी उल्लेख कर दिया है । 
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स्वामी जी कहते हैं कि अध्ययन के विषय में लालन का कीईस्थान नहीँ, 
वहाँ ताड़न ही अमीष्ट है। “उन्हीं की सन्‍्तान बिद्ान्‌, सभ्य और (सुशिक्षिर 
होते है जो पढाने में सन्‍्तानों का लाइन कभ्ती नहीं करते किन्तु व्मडना:-हँ 
करते रहते हैं।” इस प्रक्नार स्वामी जी 50478 #॥6 706 था 590. 


06 07॥0 क्षे सिद्धान्त में विश्वास रखते थे। उन्होंने महाभाष्य का प्रमाण 
भी दिया है-- 


सामृतैः पाणिभिष्नैन्ति ग्रुरवो न विषोक्षितेः । 
लालनाश्रयिणो दोषास्ताडनाश्रथिणों गरुणाः॥। 
अर्थात्‌ गुरुजन अमृतमय हाथों से ताड़ना करते हैं, विषाक्त हाथों से नहीं । 
भाव यह है कि गुरु की ताड़ना अमृत का प्रभाव करने वाली होती है, न कि 
विष का । लालन, प्रेम आदि से दुगु ण पैवा होते हैं और ताड़न से शुभ गुरों 
की प्रतिष्ठा होती है । ताड़ना का वस्तुत झ्पना महत्व होता है। श्राज कल 
हम पब्लिक स्कूलों को पढाई को बहुत श्रच्छा समझते हैं । वहाँ ताड़न निषिद्ध 
नही है । स्वामी जी के इस विचार को अशुद्ध नहीं कहा जा सकता। परन्तु 
स्वामी जी यह लिखना न भूले कि “साता, पिता तथा श्रष्यापक लोग, र्ष्पो, 
दोष से ताड़ना न करें । किन्तु ऊपर से भय प्रदान तथा भीतर से कृपा हृष्टि 
रखे ।” कबीर का निम्नलिखित दोहा इसी तथ्य को स्पष्ट करता है-- 


गुरु कुम्हार सिष कुम्भ है, गढि गढि काढे खोट। 

अन्तर हाथ सहार॒ दे, बाहर बाहैे चोट ॥ 
इसके बाद स्वामी जी ने लिखा हैं कि आचार्य सत्याचरण की शिक्षा 
दिष्य को दे । सत्याचरणा बहुत व्यापक शब्द है। इस शब्द में समस्त नेतिक 
हथा सामाजिक व्यवहार की सर्यादायें अन्तभु त हो जाती है | शिष्य को सच्चे 
अर्थों मे सामाजिक व्यवहार को शिक्षा देने का दायित्य श्ाचार्य पर है,! 
आचाये ही उसे सामाजिक दृष्टि से उपयोगी बचा सकता है। इसके अतिरिक्त 
द्िष्प को गम्भीर ज्ञान की प्राप्ति तो आचार्य करायेगा ही १ परा विद्या तथा 

अपरा विद्या में शिष्य को पारंगत करना उसका कतेंव्य है। 

एक और सहत्त्वपुर्णं बात फो जोर सकेत करते हुए स्वामी जी ने तेत्तिरीय 


सं० २०२० झ्प्रू 


धार्योदय 


उपनिषद्‌ का निम्नलिखित वचन उद्धृत किया है--- 

धान्यस्माक सुचरितानि तानि त्वयोपास्थानि नो इतराणि ।' 

अर्थात्‌ शिष्प को उचित है कि वह भाता, पिता तथा आचार्य के शुभ 
कार्यों का अनुकरण करे, श्रन्यों का नहीं। उक्त तीनो शिक्षक भी उसे यही 
उपदेश कर । मानव सुलभ चुटियाँ सभी में होती हैं। माता, पिता तथा 
श्राचायं भी इसके अपवाद नहीं हो सकते । अत. दिष्य को अपने विकास में 
उपयोगी सब गुणो को श्रपने तीनो शिक्षकों से प्रहण कर लेना चाहिये । 

स्वामी जी ने यह भी लिखा है कि सासान्य व्यवहार की छोटी-छोटी बातें 
भी यह शिक्षकन्नय शिष्प को बतोयें । इन छोटी-छोटी बातों का सुन्दर संकलन 
मनु के निम्नलिखित इलोक से है--- 

दृष्टिपृत न्यसेत्पाद, वस्त्रपूत जल॑ पिबेतु । 
सत्यपूतां वरदेद्वाच, मन पूत॑ समाचरेत्‌ ॥ 

अन्त से स्वामी जी लिखते है कि अपनी सनन्‍्तान को तन, सन, धन से 
विद्या, धर्म, सम्यता और उत्तम शिक्षा-युकत करना माता पिता का कतंव्य फर्म, 
परम घर्मं तथा कीति का काम है । हि 

चारएकय नीति के तिस्वनलिखित इलोक में माता-पिता के उक्त दायित्व का 
इस दाब्दो से चरणंन किया गया है-- 

माता शत्रु पिता बरी येन बालो न पाठित.। 
ने शोभते सभामध्ये हंसमध्ये बको यथा ॥ 

इस प्रकार सत्यार्थप्रकाश के द्वितीय सम्ुल्लास से स्वामी जी ने शिक्षा- 
सम्बन्धी सोलिक बातो पर सक्षेप से प्रकाश डाला है। उनकी स्थापनायें 
दास्त्रानुमोदित होने के साथ-साथ उपयोगितावादी व्यावहारिक कसौटी पर 
भी खरी उतरती है । 

७ 


इस मसहान्‌ ग्रन्थ के अध्ययन से मेरी विचार-धारा 

ही बदल गईं । सोई हुई जाति के स्वाभिमान को जागृत 
करने वाला यह ग्रन्थ श्रद्वितीय है | 

--हरदयाल एस. ए. पी. एच. डी. 
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ग्रध्ययन और ग्ध्यापन की 


ऋषि निर्दिष्ट विधि 


सत्यार्थप्रकाश के तृतोष समुल्लास 
के आधार पर 
छे 


स्वामी समर्पणानन्द सरस्वती 
श्र 


७ 


बाह्य आवरण रत्नादि से मनुष्य शोभित 
नही होता अपितु “ज्ञान” दीप्ति उसे ज्योतित 
करती है। “ज्ञान” की प्राप्ति का प्रयत्न ही 
“अध्ययन” ओर प्राप्ति के लिए मार्ग-दर्शन 
“अध्यापन” है। 

ऋषि ने सहशिक्षा का विरोध, समान 
रहन-सहन, अनिवार्य गुरुकुल-शिक्षा, ब्रह्मचयं- 
पालन, व आएं पाठविधि पर बल देकर वेदोक्त 
ज्ञान-प्राप्ति पर इस समुल्लास मे विस्तार से 
विवेचन किया है । गे 

गहरी-सूझ के धनी लेखक ने गरायर मे 
सागर भरते हुए अपने लेख में ऋषि-आदेश का 
स्पष्ट चित्र प्रस्तुत कर सभी को सत्य-ज्ञान-प्राप्ति 
के लिए उत्साहित किया है । 

“>तम्पादक 
कक 


'द्वोीजन 


आनत्यायंप्रकाश के तृतीय समुल्लास सें ऋषि ले इतनी बात कही हैं--- 

(१) सच्चा श्राभूषण विद्या है, वे ही सच्चे माता-पिता और आचाये है, जो इक 
आशभृषणो से सन्‍्तान को सजाते हे । 

(२) आठ वर्ष के हों तब ही लड़के-लड़कियों को पाठब्याला में भेज देना 
चाहिए ॥ 

(३१ ह्िज अपने घर में लड़के-लडकियों का यज्ञोपवीत औ्रर-कन्याओं का भी 
यथायोग्य सस्कार करके आचार्य कुल सें भेज दें । 

(४) लड़के-लडकियों की पाठशाला एक दूसरे से दूर हो तथा लड़कों की पा5- 
शाला में लड़के श्रष्यापक हो, लड़कियों की पाठशाला में सब स्त्री अध्या- 
पिका हो, पाठशाला नगर से दूर हो। 

(५) सबके तुल्य वस्त्र, खान-पान, आसन हों । 

(६) सन्तान माता-पिता से तथा साता-पिता सन्तान से न सिलें, जिससे ससारी 

चिन्ता से रहित होकर केचल विद्या पढ़ने की चिन्ता रबखें । 

(७) राजनियम तथा जातिनियम होना चाहिए कि पाँचवें श्रथवा श्राठवे वर्ष 
से आगे कोई अपने लड़के-लडकियो को घर से न रख सके ।_ 

(८) शा लड़के का यज्ञोपवोत घर पर हो, दूसरा पाठशाला में भ्राचार्य कुल 

ही । 

(६) इस प्रकार गायत्नी मंत्र का उपदेश करके सन्ध्योपाससन की जो समान, 
झाचमन, प्राणायाप्तादि क्रिया हे, सिखावें । 


(१०) प्राणायाम सिखावें, जिससे बल, पराक्रम जितेच्चियता व सब शास्त्रों 
को थोड़े ही काल मे समझ कर उपस्थित कर लेगा, स्त्री भी इसी प्रकार 
योगाध्यास करें । 

(११) भोजन, छादन, बंठने, उठने, वोलने-चालने, बड़े-छोटे से व्यवहार करने 
का उपदेश करें। 

(१२) गायत्री मन्त्र का उच्चारण, अय॑-ज्ञान श्रोर उसके अनुसार अपने चाल- 
चलन को करे परन्तु यह जप सन से करना उचित है । 

(१३) सन्ध्योपासन जिसको ब्रह्मयज्ञ कहते है, दुसरा देवयज्ञ जो अग्निहोत्र 
और विद्वानों के संग, सेवादि से होता है। संध्या और अग्निहोत्र 
सायं-प्रात दो ही काल में करें। ब्रह्मचयं में केवल ब्रह्मययज्ञ और अग्नि- 
होन्र ही करना होता हैँ । 

(१४) ब्राह्मण, ब्राह्मण क्षत्रिय वैद्य का उपनयन करे, क्षत्रिय दो का, वैद्य 
एक का; शुद्ध पढ़े किन्तु उसका उपनयन करें, यह मत प्रनेक 
भ्राचार्यों का है । 

(१५) पुरुष न्यून से न्यून २५ वर्ष पर्यन्‍्त ब्रह्मचारी रहे; मध्यम्र ब्रह्मचर्य ४४ वर्ष 
पर्यन्त तथा उत्कृष्ट ४८ चर्ष परयन्त श्रह्मचयं रक्‍्खे । 

जो (स्त्री पुरुष) मरण पर्यन्त विवाह करना ही न चाहें तथा वे मरण 
पर्यन्त ब्रह्मचारी रह सकते हों तो भले ही रहें । परन्तु यह बड़ा कठिन 
काम है। 

(१६) 'बाह्मण भी अपना कल्यारा चाहें तो क्षत्रियादि को वेदादि सत्यक्ञास्त्रो ह 
का अभ्यास अधिक प्रयत्न से करादें। 
क्योंकि-- 

क्षत्रियादि को नियम में चलाने वाले ब्राह्मण श्र सनन्‍यासी तथा 
ब्राह्मण और संन्यासी को तुनियम से चलाने वाले क्षत्रियादि होते हैं । 

(१७) पाठविधि व्याकरण को पढ़ के यास्कमुनिकृत निधण्ठु और निरुक्त 

छः वा आठ महीने मे साथंक पढ़ें, इत्यादि । 

(१५) ब्राह्मणी और क्षत्रिया को सब विद्या, वेश्या को व्यवहार-क्रिया और शुद्रा 
को पाकादि सेवा की विद्या पढ़नी चाहिए ज॑से पुरुषो को व्याकररा 
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धर्म्मे भौर व्यवहार की विद्या न्यून से न्यून श्रवद्य पढ़नी चाहिये; बसे 
स्त्रियों को भी व्याकरण घर्म्मे, वेचक, गणित, शिल्प-विद्या तो अवश्य 
ही सीखनी चाहिये । 
इन १८ सूत्रों को मैं तृतीय समुल्लास के १८ श्रग कहूँगा श्र अति सक्षेप 
से इसमें दिये हुए बीजो को शअ्रंकुरित करने का प्रयास ही किया जा सकता 
है भौर वही किया जायगा । 
प्रथम यदि इन पर सूक्ष्म हष्टि से विचार करें तो इनका विभाग इस 
प्रकार हैं--- 
प्रथम दो अंग माता-पिता के प्रति उपदेश हैं। तीतरा जाति-नियम हारा गुरु- 
शिष्य के सामीप्य का समर्थक है। चौया शिक्षा-शास्त्र-सम्बन्धी नियम है जो 
अह्मयचय फो रक्षार्थ है। पांचवाँ बच्चों मे समानता तथा सरल जीवन का आधार 
है । छठा शिक्षा-शास्त्र-सम्बन्धी नियम है जो निश्चिततता उत्पन्न करके गुरु-शिष्य 
में सामीप्प की पुष्टि फरता है। सातवाँ राजनियम तथा जाति-नियम द्वारा मोह 
फा निराकरण तथा ग़रुरु-शिष्य के सासीप्य फा और भ्रतएवं सामीप्य का स्तम्भ 
रूप है। श्राठवाँ सामाजिक नियम द्वारा गुरु-शिष्य के सामीप्य का पोषक है। 
नवां संध्योपासन द्वारा ईइवराधीनता फा अर्थात्‌ सच्ची स्वाधीनता का शिक्षा 
में प्रवेश फराना है। दसवाँ तथा ११ वाँ बच्चों को सच्ची दिनचर्या द्वारा संयम 
सिखाना है। १२ वाँ विनीत भाव सिखा कर सयम की पुष्टि करता है । १३ याँ 
१४ वा भी सफलप अथवा त्नत द्वारा संयम का सच्चारूप उपस्थित फरता है । 
१४ वा भी ब्रह्मचर्य न्यून से न्‍्यून कितना हो यह बता कर सयम्त फो व्यावहा- 
रिक रुप देता है। १६ वें सूत्र से ब्राह्मण तथा क्षत्रियादि फा परस्पर नियन्त्रण 
है। १७ वें सूत्र मे प्ततचर्या के लिए समय फंसे मिले इसलिए आनुपुर्ती नाम का 
शिक्षा शास्त्र फा महान्‌ रहस्य दिया गया है। यथा अठारहदें में चारों वेदों के 
अध्ययन की लम्बी पाठविधि को ययायोग्य रुप से हर पश्रह्मचारी के बलाबल 
फो देखकर पाठविधि फंसे बनाई जाय इसकी कुज्जी दी गई है । 
शिक्षा का उह्ं श्य 
इस भ्रकार इन अठारह श्रद्धों फे परस्पर सम्बन्ध की रूपरेखा देकर हम 
इन पर दार्शनिक विदेचन आरमभ्त फरते हैं । सबसे प्रथम यह देसना हैं कि 
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शिक्षा का उद्देदय क्या है । ऋषि ने शिक्षा का उद्देश्य भरत हरि सहाराज के 
“विद्याविलासमनसो घृतशीलशिक्षा ” इस इलोक का उद्धरण देकर किया है। 
इलोक का अनुवाद ऋषि के ही द्ाब्दों से इस प्रकार है-- 

जिन पुरुषों का सन विद्या के बिलास में मरन रहता सुन्दरशील स्वसाव- 
युक्त सत्यभाषणादि नियम पालन युक्त और जो अभिमान श्रपवित्रता से रहित 
अन्य की सलिनता के नाशक सत्पोपवेश और विद्या दानसे संसारी जदो के 
दु खो को दूर करने वाले वेदविहित कर्मों से पराये उपकार करने में लगे रहते हैं 
वे नर और नारी धन्य हैं ? 

बस इस प्रकार के धन्य पुरुष उत्पन्न करना शिक्षा का उद्द ध्य हैं। 

भतृ हरि की खान--ऋषि दयानन्द सा जौहरी, क्या रत्न हुंढकर 
निकाला है । 

पहला ही शब्द ले लीजिये विद्याविलासमनसः हमें छात्रों को बह्म- 
चारी बनाना है । ब्रह्मचारी के दो ही भोजन हैं; एक विद्या, दूसरा परमात्मा । 
इस भोजन को कभी-कभी खा लेने से वह ब्रह्मचारी नहीं बन सकता । जिस 
प्रकार विलासी मनुष्य यदि वह भोजन का विलासी है, तो उसमे नए से नए 
रुचिकर व्यञ्जनों का आविष्कार करता रहता है, यदि रूप का विलासी है 
तो नए से नए श्युद्धारों का श्राविष्कार करने मे ही उसका सन लगा रहता है 
उसी प्रकार जब विद्या उसके लिए एक विलास की वस्तु बन जाय तब ही तो 
वह ब्रह्मचारी बन सकेगा। परन्तु यह विद्या में रति बिना शील शिक्षा के नहीं 
प्राप्त हो सकती । शील शिक्षा भी वह जो पूर्णतया धारण कर ली गई हो, 
अडिय हो, झ्विचल हो । इसके लिए उसका ब्रत धारण करना श्रावध्यक है। 
परन्तु ब्राह्मरा व क्षत्रियादि के व्रत निश्चल तब ही हो सकते हैं, जब वह सत्य 
ब्रत हो, यह त्रतपरायणता बिता पअभिसान दर किये नहीं हो सकती भर 
प्रभिमान की परम चिकित्सा है प्रभु भक्ति।वह अभिमान ही नहीं और सब मलों 
को भी दूर करने चाली है। इस भक्ति का आरस्म होता है, संसार के ढुःख हर 
करने में ही गौरव मानते से । दुख दूर करने से तो भक्ति का सार्ग आरस्म 
होता हैं । परन्तु उसका पूर्ण चमत्कार तो ढुख दूर करके सच्चा सुख प्राप्त 
कराने से होता है। यही सबसे बड़ा परोपकार ह। 
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परन्तु दुःखों का निराकरण तथा सच्चे सुख को प्राप्ति का उपाय जान; 
जाता है वेद से । उसी ने इसका विधान किया है। वेदविहित कर्मो' का ठीक- 
शान न होने से अज्ञानों सनुष्य परोपकार की भावना से प्रेरित होकर भी 


प्रपषकार ही तो करेगा, इसलिये विहित कर्मो से ही परोपकार होता है १ चलो 
इन विहित कर्मो के ज्ञान के लिए वेद-बेदाद्भ का ज्ञान प्राप्त करें । यही शिक्षई 
का आरम्भ है इसीलिए कहा--- 


विद्याविलासमनसो धृतशीलशिक्षा:, 

सत्यत्रता रहितमानमलापहारा , 

ससारदु'खदलनेनसुभूषिता ये, 

धन्या नरा विहितकर्मंपरोपकारा: ॥ 
इस भ्रकार के धन्य मनुष्य इस प्रकार के गुरु के पास पहुँचे बिना फंसे प्राप्त 
हो सकते हैं । इसलिए माता-पिता को उपदेश दिया (१) सांसारिक श्राभूषणों 
के सोह को तथा उसके पुल सन्‍्तान के सोह को छोड़ो, सन्तान से प्रेम करना 
सीखो । यहाँ सबसे पहले मोह और प्रेस में भेद करना सीखना है। अनुराग के 
दो अज्भ है हितसल्निकर्षयोरिच्छानु राग: इनमें सन्निकषं श्र्थात्‌ प्रेसपात्र के 
वियोग को न सहन करना तथा समीप होने की इच्छा जितनी प्रबल होगी उतना 
ही प्रेस मोह की ओर भागेगा और जितनी हितेच्छा प्रबल होती जायगी उतना 
ही अनुराग प्रेम की ओर उठता जायगा । यदि सह्निकर्षेच्छा न हो तो माता 
वच्चे के लिए रातो जाग नही सकती । परस्तु हितेच्छा न हो तो ग्रुरुकुल नहीं 
भेज सकती । इसीलिए कहा कि पाँचवे वर्ष तक सन्निकर्षच्छा समाप्त हो ही 
जानी चाहिए । यदि सन्‍्तान की दुबंलता श्रादि किसी श्रन्य कारण से सनन्‍्तान 
का माता-पिता के पास रहना आवश्यक भी हो तो ८ यें चर्ष तक तो राज- 
नियम से बच्चे को माता-पिता से पृथक कर ही देना चाहिए । यही नही गुरु के 
पास जाने पर मोहवृद्धि कारक माता-पिता का सिलना तथा पन्न-व्यवहार झादि 
भी बन्द हो; जिससे ग्रुर शिष्य से बह सामोष्य उत्पन्न हो जाय, जिसका बेद ने 

इन शब्दों मे वर्शांत किया है--- 
आचार्य उपनयमानो ब्रह्मचारिणस कृणुते गर्भमन्तः। 

(अथवे० ११ काण्ड) 
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हि विद्याथियों को न्याय सिखाना है । इसलिये सबसे पहले उनके साथ 
ज्याय होना चाहिये | न्याय के दो सिरे हैं, निर्सेय के पुथ समान व्यवहार, 
'निरंय के पश्चात्‌ यथायोग्य व्यवहार । शिक्षा के आरम्म-काल मे निर्णय नहीं 
'नही ही सकता । इसलिए उस काल में सबको तुल्य वस्त्र, खान-पान, आसन 
दिये जावे । इस प्रकार सच्ची समानता उत्पन्न की गई है । 


यह समानता दो प्रकार से उत्पन्न की जा सकती है। एक नाता प्रकार के 
ऐददर्य की सामग्री सबको देकर, दुसरे सबको तपरवी बना कर । राजा के पुत्र फो 
'अपरिग्रही के समान रखकर श्रथवा अपरिग्रही को राज-तुल्य बेसव देकर । 
थरन्तु ब्रह्मचर्य जिनकी शिक्षा का श्राघार है, थे सरलता द्वारा ही समानता 
उत्पन्न करेंगे इसलिये तप तंथा अपरिग्रह की शिक्षा दी गई है। 


शिक्षा का तीसरा आधार स्वाधीनता है, परन्तु स्वाधीनता वस्तुतः ईश्वरा- 
चीनता से प्राप्त होती है। जो अपने श्रापको ईइवर के अधीन कर देता है, 
चह फिर न प्रकृति के अधीन होता है न विषयों के । जिस प्रकार स्वेच्छापुर्वक 
स्वयं चुने हुए विमान पर चढ़ने से मनुष्य की गति में तोन्नता तो अवश्य भा 
जाती है। इसी प्रकार स्वेच्छापुर्वक प्रभु समर्पण हारा मनुष्य अनन्त शक्ति 
'का स्वामी तो हो जाता है । परन्तु पराधीन नही होता, इसीलिये ऋषि दया- 
नन्‍द ने इस समुल्लास मे शिक्षा का आरम्म सन्ध्योपासन से किया है। इसी 
अकार देव यज्ञ की व्यास्या में उन्होने देवयज्ञ के दो रूप दिये हैं । एक अग्निहोन्र 
डुसरा विद्वानों का संग्सेवादि । गुरु के तथा विद्वानों के संगसेवादि से मनुष्य 
स्व को पहिचानता है। जिसने स्व फो ही नहीं पहिंचाना, वह स्वाधीन क्या 
होगा ? स्वाधीन शब्द का दूसरा श्रर्थ प्रात्मीयो की अघीनता है। जीव का सबसे 
बड़ा आत्मीय उस वात्सल्य सागर प्रभु से बढ़ कर कौन हो सकता है, सो संध्यो- 
'पासन तथा अग्निहोच्र दोनो ही मनुष्य को सच्चे श्रर्थों से स्वाघीनता दिलाने 
वाले है। श्रब हम संयम फी ओर श्ाते हैं, यह ब्रह्मचर्याश्रम है, हमें शक्षित के 
'महाज्रोत तक पहुँचना है, वहीं सुख है, वहीं ध्ञान्ति है, वहीं नित्यानन्द है, नित्य 
कैसे, सनुष्य का सुख दो प्रकार समाप्त हो जाता है। भोग्य पदार्थ की 
समाप्ति से या भोकता की रसास्वावन शक्ति की समाप्ति से; परन्तु जब जीव 
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प्रकृति फे माध्यम बिना सीधा प्रभु से रस लेने लगता है तो न भोग्य सामग्री 
समाप्त होती है, च भोवता की रसस्वादत दवित; बस इस अवस्था तक प्राणि- 
मात्र को पहुँचाने के लिए सनुष्य मात्र को जीव और ईइवर के बीच आते वाले 
व्यवधानों से पुर्णंतया मुक्त करके कंवल्य ((0]५97855) तक पहुँचाना ही 


शिक्ष' का उद्देश्य है। यह उहं इय इस समुल्लास में किस प्रकार पुरा किया 
गया है, अब हमे यह देखना है। 


शिक्षा का केन्द्र : आचार 


सबसे प्रथम जो बात समभने की है वह यह है कि वेदिक शिक्षा-पद्धति 
में शिक्षा का केन्द्र भ्राचार शक्ति है, विचार शक्ति नहीं, इसीलिये बेदिक भाषा 
में गुरु को आचार्य फहते है, विचार्य नही,विचार साधन है, भ्राचार साध्य है। 
पर्योक्ति इसके द्वारा ही मनुष्य ब्रह्म में विचरता-विचरता पूर्णतया ब्रह्मचारी हो 
जाता है और जब तक वह इस ध्येय तक नही पहुँच जाता है, तब तक के लिए 
उसे एक ही शआज्ञ है “चरेवेति चरेवेति”। 


परन्तु विचार का क्षेत्र उसका चरने का क्षेत्र है। चह नाता प्रकार के विषयों 
में इच्द्रियो द्वारा विचरता हुआ विषयरूपी घास से ज्ञानरूप दूध बनाता रहता 
है । परन्तु ब्रत के खुंढे से बंघा होने के कारण कभी गोह-अ्रष्ट भ्रथवा देवयूथ 
अष्ट नही होने पाता, इन्द्रियो का क्षेत्र उसके चरने का क्षेत्र है। परन्तु ब्त 
उसके बधने का स्थान है। वह त्रत का खूंटा भगवान में गड़ा रहता है। इस 
लिए वह कभी अरष्ट नहीं होने पाता । इसीलिये इस शिक्षा-पद्धति मे उसका 
दो बार यज्ञोपवीत किया जाता है। एक साता-पिता के घर से, दूसरा आाचाय- 


कुल मे । ब्राह्मण को संसार मे अविद्या के नाश तथा सत्य के प्रकाश का व्रत 
घारण फरना है। 


क्षत्रिय को अन्याय के नाश तथा न्याय की रक्षा का त्रत धारण क 
वेश्य को वारिद्रभ के चाज् तथा प्रजा की समृद्धि की रक्षा का द्त घार 
है । इस यज्ञ अर्थात्‌ लोकहित के ब्रत के 
दवच का नाम यज्ञोपदीत्त है शर्थात्‌ बहु 


रना है। 
ण करना 
खू हे के साथ बधना है, इसीलिए इस 


रस्सा जो सनुप्य को लोकहित के व्रत 


स० २०२० हि 


आयोदिय 


के खुँढे के साथ बाँधने के लिए बनाया गया हो, प्रथम यज्ञोपवीत में माता-पिता 
उसे किस खुदे के साथ बाँधना चाहते हैं उनकी इस इच्छा का प्रकाश है । 
परन्तु यह वर्ण है, स्वेच्छापुर्वक चुना जाने वाला व्रत है, इसलिए आचार्य 
'की श्रनुमति से ब्रह्मचारी इसे बदल भी सकता है। इसलिए श्राचार्य छुल में 
दूसरी बार यज्ञोपवीत किया जाता है । इस ब्नत का सृल्य सनुष्य समाज ने सेना 
में तथा गृहस्थाभ्रम मे तो जाना है। ससार का हर सैनिक किसी न किसी रूप 
में ऋण्डे के सामने शपथ लेता है और हर दम्पती किसी न किसी रूप में एक दूसरे 
के साथ बँबे रहने की शपथ लेते है। परन्तु इस शपथ का लाभ शिक्षा-शास्त्र 
में लेना यह केवल वेदिक लोगो को ही सुझा । इसके बिना शिक्षा लक्ष्यहीन 
तीर चलाने के समान है । कोई तीर श्रचानक लक्ष्य पर भी जा लगता है । 


विद्याभ्यास केसे ? 


अब प्राइये विद्याप्यात की ओर। इस क्षेत्र मे सबसे प्रथम तो मनुष्य को 
अत्यक्षादि प्रमाणों द्वारा परीक्षा करने का ज्ञान होना चाहिए, दकिर भाषा 
का, फिर अन्य शास्त्रों का; यही क्रम यहाँ रक्खा गया है। परन्तु सबसे अधिक 
ध्यान देने योग्य बात यह है कि इस क्रम मे शआानुपुर्वी है। पहले व्याकरण पढ़े 
फिर निरक्त छनन्‍्द आदि--यह आलुपुर्दी क्यो रक्खी गई है। आजकल की शिक्षा- 
पद्धति मे एक विद्यार्थी प्रतिदिन ८ था १० विषय तक पढ़ता है । इस प्रर्याली 
से उसे गुरु-सेवा, आश्रम-सेवा चरित्र-निर्माण आ्रादि के लिये कोई समय ही नहीं 
पमिलता । इसलिये प्रतिदिन मुख्य रूप से लगातार कुछ तलमय तक-एक समय तक 
एक विषय को पढ़ कर समाप्त करे, फिर दूसरा विषय आरम्भ करे । इस क्रम 
से पढने से उसे गुरु-सेवा, पशु-पालन, चरित्र-निर्माण इन संबके लिए पुरा समय 
(सिलता है और इस प्रकार शिक्षा के सुख्य अंग आवचार-निर्माण की पुर्णेता 
होती है; जिससे आचार्य (आचारं ग्राहयति) को भ्राचाय्यत्व प्राप्त होता है । 

यहाँ एक बात ओर ध्यान देने योग्य है। ऋषि ने लिखा है कि पुरुषों को 
व्याकरण, धर्म ओर एक व्यवहार की विद्या व्यून से न्‍्यून अवश्य सीखनी 
चाहिए । 


इस अत्यन्त मुल्यवान पंक्ति की ओर ध्यान न देने से श्राज आएं पद्धति 


झार्योदय दर दीपमाला 


के नाम पर सहस्रों विद्यार्थियों के जीवन नष्ट हो रहे है। 
ऋषि ने चारो वेदो की पाठविधि तो दी है, परन्तु चारी बेढों, का पण्डित+ 


री चल 


मूरच/कार्म मोगा / 
होना हर एक विद्यार्थो के लिये आवश्यक नही ठहराया, उलदों बुंकार्अंमी या: 
देकर लिखा है-- 


घटत्रिशदाब्दिके चर्य गुरौ त्रेवेदिक ब्रतम्‌ । 
तदर्धम पादिक वा ग्रहणान्तिकमेव वा॥ 


ब्रह्मचर्य ३६ वर्ष, १८ वर्ष श्रथवा £ वर्ष का भ्रथवा जितने में विद्या प्रहरा 
हो जावे उतना रक्‍्खे । 


इसको पुरुषों को व्याकरण, धर्म्मं तथा एक व्यवहार की विद्या के साथ 
मिला कर पढ़िये । इसका भाव यह है कि व्याकरण तथा धम्सें-शास्त्र पढ़ना 
सबके लिए आवश्यक है | सो/ धम्में-ज्ञान के लिए जितना व्याकरण पढना 
भ्रावश्यक है, सो तो सब पढ़ें; इससे विशेष व्याकरण उच्त विद्या को हृष्टि मे 
रख कर पढें जो उसकी व्यवहार की विद्या है ।।इसलिए जिसे विद्य तु शास्त्र 
अथवा भौतिक विज्ञान भ्रथवा इतिहास पढ़ना है, उसे महाभाष्प पर्यन्त व्याकरण 
पढ़ना क्यो आवश्यक है। यह बिल्कुल समझ मे नहीं श्राता परन्तु प्राजकल 
आप पद्धति के नाम पर जो सब बालको को जवरदसरुती महाभाष्य पढ़ाया जाता 
है, इससे उन विद्यार्थियों मे से बहुतों का जीवन नष्ट होता है, श्रोर श्राषं 
पद्धति व्यर्थ बदनाम होती है। ऋषि ने प्रधिकतम और न्यूनतम दोनों पाठ- 
विधि दे दी हैं, विद्यार्थी की उचित शक्ति के अनुसार हर विद्यार्थी का पृथक्‌-पृथक् 
पादय-क्रम होना चाहिये। इसीलिए गुरु-शिष्प का सदा एक साथ रहना आब- 
इबक समझा गया है । जिससे ग्रुरु-शिष्प की रुचि तथा द्ाक्ति दोनो की ठीक 
परीक्षा करके यथायोग्य पाठविधि बना सके। यहाँ यथायोग्यवाद के स्थान में 
साम्यवाद का प्रयोग श्रत्यन्त हानिकारक सिद्ध हो रहा है। 


अन्त में हम इस बात की ओर फिर ध्यान दिलाना चाहते है कि बेदिक 


विक्षा-पद्धति में संयम श्र्थात्‌ ब्रह्मचर्य का स्थान विद्या से ऊँचा साना गया 


जी ५ श्रार्योदय 


है ? सयमहीन शिक्षा कुशिक्षा है। इसलिए संध्योपासन, आनुपुर्वी का पाठ्य- 
क्रम तथा यज्ञोपवीत सस्‍्कार तीनो ही विद्यार्थो को परमात्मा का भक्ति-दान 
करके ब्रह्मचारी बना देते है। इस संयम की जितनी महिमा गाई जाय सो थोडी 
है। इस प्रकार यह १८ के १८ अंग जो इस समुल्लास मे पाँच सकारों 
से परिशत हो जाते हैं, उन पाँच सकारो के नाम्रोल्लेख के साथ ही इस लेख 
को समाप्त करते है--- ः 


समानता सरलता सामीप्यम्र गुरुशिष्ययोः 
स्वाधीन्‍न्य सयमज्चेव सकारा: पच्च सिद्धिदाः 








ऋषि ने अपने देशवासियों तथा समस्त विश्व को 
सत्पार्यप्रकाग के रूप से जो अविचश्वर वसीयत दी है, 
वह उसकी प्रकाण्ड प्रतिभा का प्रतीक है। इस ग्रन्थ में 
वह हमारे सम्पुख एक उत्पादक कलाकार, समीक्षक, 
सहारक तथा निर्माता के रूप सें प्रकट हुआ है । 


--श्री ध्यासाप्रसाद मुखर्जी 
श्सचीस डीसी पीकर 





आयोदय हि दीपमाला 


गृहस्थ आश्रम की 
सफलता के उपाय 


सत्यार्थप्रकाश के चतुर्थ समुललास 
के आधार पर 
कक 


प्रो० रामसिह एम० ए० 
थे 


मानव जीवन की सम्पूर्ण गतिविधि का 
आधार 'गृहस्थ' है । इसका प्रभाव सामाजिक, 
आधथिक और राजनैतिक समस्याओ को भी 
प्रभावित करता है,ऐसा आधुनिक समाज-विज्ञान 
के पडित भी स्वीकार करते है। 

तप द्वारा शरीर, ज्ञान द्वारा मस्तिष्क की 
पूर्ण विकसित अवस्था के पर॑चात्‌ समान गुण, 
कर्म, स्वभाव की कन्या से, स्वेच्छया किन्तु 
माता-पिता एवं गुरु की अनुमति से विवाह कर, 
एक दूसरे का आदर करते हुए प्रेमपूर्वक श्रेष्ठ 
सन्तान के निर्माण को लक्ष्य रख निर्वाह और 
समाज के प्रति दायित्वों के वहन का मार्ग-दर्शन 
चतुर्थ समुल्लास का मुख्य प्रतिपाद्य विषय है । 

अनुभवी विद्वान लेखक ने स्पष्ट प्रकार 
से ऋषि के मतव्यों को लेख मे प्रस्तुत कर 

जीवन की सफलता का मारे दिखाया है | 


-सम्पादक 


७& 6७७ 


ना नए 
क्ष 


वे आश्रम मर्यादा में गृहस्थाप्रणम दूसरा आश्रम है। इसे यदि घारों 
झाश्ममों का जाघार कहा जाये तो भ्रत्युक्ति न होगी । इस आश्रम्त फी 
सफलता के लिए ब्रावश्यक है कि प्राभ्मम से प्रवेश फे इच्छुक यथावत्‌ ब्रह्मचर्य 
मे आचार्यानुकूल बर्त कर, धर्म से चारो चेद, तीन व दो श्रयवा एक वेद को 
सांगोपाग पढ़ कर अ्खण्डित-भ्रह्मचर्य पुरुष वा स्त्री गुर की यथावत्त्‌ भाज्ञा लेकर 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, चेइय अपने वर्णानुकुल सुन्दर-लक्षशयुक्त कन्या से विवाह 
करें । 
उत्तम कुल फे लड़के और लडकियों फा आपस में विवाह होना चाहिए । 
जो फुल सत्किया से हीन शोर सत्पुदषो से रहित हों तथा जिनसे बवासीर, 
क्षय, दपा, मिरगी, इवेतकुछ ह्तौर गलितकुछादि भयानक रोग हो, उनकी फरन्‍्या 
वा घर फे साथ विवाह होना मनुचित है--फ्योकि इस प्रकार के विवाहों से 
यह सब दुग्रु रु और रोग भन्‍्य कुलो से प्री प्रविष्ट हो जाते हैं । 
कन्या पिता के गोत्र फी नही होदी चाहिए तथा साता के कुल फी छः: पीढियो 
भो न हो । साय ही कन्या का विवाह दुर देश में होने से हितकारो होता 
है। निफट रहने मे नही । दरस्थो फे विवाह से अनेक लाभ हैं, तथा निकट 
विदाह होने में अनेक हानियों क्षी सम्भावना रहती है ॥ 
जब स्त्री-पुरष विवाह फरना चाहे, तब विद्या, विनय, झील, रूप, भाग, 


बल, कुल, शरीर का परिमाण शभ्रादि यथायोग्य होना चाहिये, जब तक उपयुक्त 
गुखों में मेल नही होता, तब तक गृहस्थाअम मे कुछ भी सुख नहीं मिलता । 

बाल्यावस्था से तो विवाह करने से सुख होता ही नहीं । जिस देश से 
ब्रह्मचये-विद्या-प्रहरय रहित बाल्यावस्था और अयोग्यो का विवाह होता है--- 
वह देश दुःख से डूब जाता है तथा जिस-जिस देश में विवाह की श्रेष्ठ विधि 
ओर ब्रह्मचयं-विद्याम्यास श्रधिक होता है वह देश सुखी और समृद्ध होता है । 
सोलह॒वें वर्ष से लेके चौबीसवों वर्ष तक कन्या श्रौर पच्चीसवें वर्ष से लेके ऋड़ता- 
लीसवें वर्ष तक पुरुष का विवाह-समय उत्तम है। इसमे जो सोलह भर पच्चीस 
वर्ष से विवाह करे तो निद्ृष्ट, अठारह वर्ष की स्त्री, तीस, पेतीस च चालीस वर्ष 
के पुरुष का विवाह मध्यम, चौबीस वर्ष की स्त्री और अड़तालीस चघ 4 पुरुष 
का विवाह होना. उत्तम है। 

ब्रह्मचयं चिद्या के ग्रहणपुर्वंक, विवाह के सुधार ही से, सब बातो का 
सुधार और बिगाड़ने से बिगाड़ हो जाता है। 

“ चाहे लड़का-लड़की सररा पयेन्‍्त कु बारे रहे । परन्तु असह  श्र्थात्‌ परस्पर 
विरुद्ध गुण-कर्म स्वभाव वालो का विवाह कभी न होना चाहिए। 
परस्पर-सहमति 

विवाह लड़का-लड़की की प्रसन्नता फे बिना न होना चाहिये--क्योकि एक 
दूसरे की प्रसन्नता से विवाह होने मे विरोध बहुत कम ओर सन्‍्तान उत्तम होते 
हैं। भ्रप्रसच्ता के विवाह मे नित्य क्लेश ही रहता है । विवाह मे मुख्य प्रयोजन 
वर और कन्या का है, साता-पिता का नहीं, क्योकि जो उनमे परस्पर प्रसन्नता 
रहे तो उन्ही को सुख और विरोध में उन्ही को दु.ख होता है । इसलिये जैसी 
स्वयवर की रीति श्रार्यावर्त में परम्परा से चली श्राती थी, वही उत्तम हैं । 

जब तक सब ऋषि-मुनि, राजा-महाराजा प्रोर अन्य झ्ार्य लोग ब्रह्मचर्य 
से विद्या पढ़ फे ही स्वयंवर विवाह करते थे, तब तक इस वेश की सदा उन्नति 
होती थी । जब से यह ब्रह्मचर्य से विद्या का न पढ़ना, बाल्यावस्था में पराधीन 
अर्थात्‌ माता-पिता के आधीन विवाह होने लगे तब से क्रमश. आर्यावर्त्त देश 
की हानि होती चली आयी । इससे इस दुष्ट काम को छोड़ कर सज्जन लोग 
पूर्वोकत प्रकार से स्वयवर विवाह किया करें । सो विवाह वर्रानुक्रम से करें। 
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“कई एक लोग शआ्रापत्ति करते हैं कि विवाह-बंधेन में केवल दुःख भोगना 
पडता है, इसलिए यह क्यो न हो कि जिसके साथ जिसकी प्रीति हो तब तक 
मिले रहे, प्रीति छूट जाने पर एक दूसरे को छोड देवें। परन्तु इस प्रकार 
करने को हम पशु-पक्षी का व्यवहारःमानते है, मनुष्यों का नहों । जो मनुष्यों 
में विवाह का नियम न रहे, तो गृहस्थाभ्रम फे भ्रच्छे-अच्छे ष्यवहार नष्ट-अ्रष्द 
हो जायें । कोई किसी की सेवा भो न करे शोर सहा व्यभिचार बढ़ कर सब 
रोगी, निर्बेल और शअल्पायु हो ज्ञीत्र ही मर जाये। 'भय-लज्जा भी 
न रहे । वृद्धावस्था में कोई सेव न करे । फोई किसी के पदार्थों का स्वासी 
था दायभागी भी न हो सके शझ्लौर न ही किसी का किसी पदार्थ पर दीघंकाल 
पर्यन्त स्वत्व रहे । इन दोषों के निवारणार्थ विवाह ही होना स्वंधा योग्य है । 

यह भी स्मरण रहे कि एक समय मे एक ही विवाह उचित है। परन्तु समया- 
स्तर में अनेक विवाह भी हो सकते हैं । जिंस सत्नी या पुरुष का पारिप्रहरामात्र 
संस्कार हुआ हो श्रौर संयोग न हुश्ना हो--प्र्थातृ भ्रक्षतयोनि स्त्री ओर श्रक्षत- 
दीय॑ पुरुष हो, उनका ऐसी ही भ्रत्य स्त्री वा पुरुष के साथ पुनविवाह होना 


चाहिए । 
विवाह-प्रयोजन 
स्‍त्री और पुरुष की सृष्टि का यही प्रयोजन है कि धर्म से श्र्थात्‌ वेदोक्त 
रीति से सन्तानोत्पत्ति करना । ईइवर के सृष्टिक्रमानुकूल सन्नी पुरुष का स्वाभा- 
विक व्यवहार रुक ही नहीं सकता, सिवाय वेराग्यवानू पुर्ण विद्वान योगियों के । 
संसार से व्यभिचार और कुकर्म को रोकने का अ्ष्ठ उपाय यही है कि जो 
जितेन्द्रिय रह सकें वह विवाह भी न करे तो भी ठीक, परन्तु जो ऐसे नहीं हैं, 
उनका वेदोक्त रीति से विवाह अवश्य होना चाहिये । आपात्काल में नियोग 
भी आवश्यक है । इसी से व्यभिचार न्यून, प्रेम से उत्तम सनन्‍्तान, स्वस्थ सनुष्यों 
की वृद्धि सम्भव है। 
विवाह के प्रकार 
विवाह आठ प्रकार का होता है। एक ब्राह्म, दूसरा देव, तीसरा आ्ष, 


चौथा प्राजापत्य, पाँचवाँ झासुर, छुठा गान्धर्य, सातवाँ राक्षस, श्राठवां 
पेशाच ह 
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है 


इन विवाहों की यह व्यवस्था है कि वर कन्या दोनों यथावत्‌ ब्रह्मचयें से 
पूर्ण विद्वातू, धापिक और सुशोल हों, उनका परस्पर प्रसन्नता से विवाह होना 
ब्राह्म' कहाता है। विस्तृत यज्ञ करने से ऋत्विक्‌ कर्म करते हुए जामाता को 
अलंकार युक्त कन्या का देना “दंव” | घर से कुछ लेकर विवाह होना “आपं”। 
दोनो का विवाह धर्म की वृद्धि के श्रर्थ होना “प्राजापत्य” । वर और कन्या 
को कुछ देके विवाह होना “आसुर” । अनियम, अससय किसी कारण से वर 
कन्या का इच्छापुर्वक परस्पर सयोग होना “गान्धरव” । लड़ाई करके बलात्कार 
श्र्यात्‌ छीन भपट वा कपद से कन्या का ग्रहण करना “राक्षस | शयन व 
म॒द्यादि पी हुई पागल कन्या से बलात्कार सभोग करना “पैशाच” । इन सब 
विवाहो मे ब्राह्म विवाह सर्वोत्कृष्ठ, देव और प्राजापत्य मध्यम, श्रार्ष श्रासुर 
और गान्धर्व निक्ृष्ठ, राक्षस अधम और पेज्ञाच महाश्रष्ठ है। इसलिए यही 
निश्चय रखना चाहिए कि कन्या और वर का विवाह के पूर्व एकान्त मे मेल 
न होना चाहिए, क्योंकि युवावस्था मे रत्नी पुरष का एकान्तवास दृषण- 
कारक है। ४ 

विवाह से पुरे 

जब कन्या वा वर के विवाह का समय हो तो उनके श्रध्यापक अथवा साता 
पिता उनके गुण, कर्म और स्वभाव की भली-भाँति परीक्षा कर लें। जब दोनो 
का निश्चय विवाह फरने का हो जाय, तो यदि अध्यापको के समक्ष विवाह 
करना चाहे तो वहाँ, नहीं तो कन्या के माता-पिता के घर मे विवाह होना 
योग्य है। कन्या और वर के खान-पान का उत्तस प्रबन्ध बेवाहिक-विधि से 
पूर्व होना चाहिये जिससे उनका ब्रह्मचयंत्रत और विद्याध्ययनरूप तपइचर्या से 
दु्बंल शरीर चर्रमा की फला के समान बढ़फे थोड़े ही दिनो मे पुष्ट हो जाये । 

पदचातु उपयुक्त समय बेदी और मण्डप रचके श्रनेक सुगन्धादि द्रव्य शोर 
घृतादि का होम करके वैदिक-चिथि के अनुसार विद्वान पुरुष औ्रौर स्त्रियों के 
सामने पारिग्रहसापुर्वंक विवाह-विधि पुरी करे । 

विवाह के पश्चात्‌ 

स्‍त्री ओर पुरुष श्रपने-अपने कतंव्य को पुरी तरह समझें झौर जहाँ तक 

बन पड़े वहां तक ब्रह्मचरयं के वीर्य को व्यर्थ न जाने दें--क्योकि उस वोयें वा 
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रज से जो शरीर उत्पन्न होता है, वह अपूर्व उत्तम सन्तान होती है| 
पुरुष चीये की स्थिति और स्त्री गर्भ की रक्षा श्लोर भोजन-छादन इस 
प्रकार करे, जिससे गर्भस्थ बालक का द्वारीर शत्युत्तम रूप, लादण्य, पुष्टि, बल, 
पराक्रमयुदत्त होकर दशवें महीने मे जन्म होवे । विशेष उसकी रक्षा चौथे महीने 
से और झ्तिविधेष श्राठयें महीने से करना योग्य है। कभी गर्भेवती स्त्री 
रेचक, रूक्ष, मादक द्रव्य, बुद्धि और बलनाद्षक पदार्थो' का सेवन न करे, किन्तु 
घी, दूध, उत्तम चावल, गेहे, मु ग, उर्दे आदि खान-पान देश-कालादि के ऋचु- 
सार करे । चौथे सहीने में पु सवन सस्कार श्रोर आठवें महीने में सीमन्तोस्तयक् 
विधि-प्रनुकुल करे | डे 
सत्तान-पालन 
बालक के जन्म के समय बालक श्र उसकी माता की सावधानी से रक्षा 
करनी चाहिये । शुण्ठीपाक और सोभाग्यशुण्ठीपाक प्रथम से ही तेयार रहना 
चाहिए। वालक झौर उसकी माता को सुगन्धियुक्त उध्ण जल से स्तान' कराना 
भी उचित है। नाड़ी-छेदन यथा-विधि कराये। प्रसुत्ति-गृह में सुगन्धादियुक्त' 
घूत्त का होम करे । तत्पश्चात्‌ बालक के कान में 'वेदोइसि'--.-- तेरा नाम वेद 
है! सुनाकर, पिता मधु और घत से बालक की जीभ पर ओ्रो३म' लिखे और 
इलाका से उसे चटा दे । 
परचात्‌ बालक और उसकी माता को दूसरे शुद्ध स्थान पर बदल दें और 

वह नित्य साथ प्रततः सुगन्धित घी का हवन करें। बालक छ विन तक साता 
का दूध पिये । छठे दिन स्त्री बाहर मिकले । सन्तान के दुधादि के लिए यथा- 
वत्‌ प्रबन्ध करें। समर्थ हो तो कोई घाय रख ली जाये । बालक के पालव- 
पोषण भे कोई अनुचित व्यवहार न हो । 


परचात्‌ नामकरणादि संस्कार “सस्कार-विधि” की रीति से यथाकाल 
करता जाये । 


पुरुष के कतेव्य | 

इस प्रकार स्त्री और पुरुष विधिपुर्वक गृहस्थ घम्मं का पालन करते हु 
संसार मे सुखपुवंक रहे । पुरुष का कत्त व्य है कि सभी प्रकार से स्त्री को प्रसन्‍ 
रखे । जिस कुल में मार्या से सर्ता और पति से पत्नी अच्छे प्रकार प्रसन्‍न ,रहर 
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है, उत्ती कुल में सौभाग्य शोर ऐयर्य मिथास करते हैं | शिस घर में स्तियों 
फा सत्कार होता है, उसमे पुदप विद्यायुक्त होफर देव संज्ञा की प्राप्त होते हैं 
मीर आतन्द फरते हैं। जहां स्प्रियों का सत्शार नहीं होता, वहाँ सारी क्ियायें 
निष्फल्त हो जातो हैं । 
सन्नी फे पत्तंव्य 

स्त्री थी भी थोग्य है कि अति,प्रमास्तता से घर के कार्मो में घतुराई युक्त 
सब पदार्थों फे उत्तम संस्कार तया घर फी शुद्धि रसे ध्लोर व्यय करने में नी 
संकोच से काम ले, अधिक उदारता मे दियापे । अर्थाद मधायोतव सच फरे। 
पाफादि भी इस भाँति घनायें कि ह्ोषघ्प होकर दारीर और आत्मा में रोग 
से आने दे। झाय-त्यप सी ययावत्‌ रसे । घर फे नौफर-घाकरों से यधायोग्य 
फाम ले शोर घर दो कार्यो में धूरी साथघातों घरते । 

गृहस्थ के फर्तव्य 

इस भाँति गृहत्थाध्म मे स्त्री-पुयप परस्पर प्रेमपूर्वफ रहे । छुद्धि-घनादि 
वी वृद्धि फरने वाले शास्मों को नित्प सुनें, प्रौर चुनावें । 

यधाविधि दिन भीर रात्रि की सन्धि से अर्थात्‌ परमेश्वर का ध्याव और 
कग्निहीत ध्रवक्ार करना चाहिए । 

पितयन्ञ भी गृत्रथ फा फर्तेध्य फर्म है। भद्धा कोर भक्ति माव से विधमान 
माता पिता आदि पितरों फी सेवा फरना ही पितृयज्ञ ओर शराद्धतवंश है। 
परस विद्ानों, प्ाद्यार्यादि की सर्वप्रकार से सेवा फरमा हो ऋषि 
तर्पण है । 

चास्तय में माता-पिता, स्त्री, मगिनी, सम्बन्धी न्नादि तथा कुर के प्रत्य 
फोई भद्र पुरप वा यूद्ध हो उन सब को भ्रत्यन्त श्रद्धा से उत्तम अन्त, पस्म; 
सुन्दर यानादि देखफर श्रच्छे प्रकार तृप्त करना, जिससे उनका ब्लात्मा तृप्त 
ओर द्वारीर स्वस्थ रहे- पही श्राद्ध श्नौर तपंण है । 

चौथा “वैशवदेव” यज्ञ है। जब भोजन सिद्ध हो जाये, तब उसमें से खट्टा, 
लवणान्न और क्षार युक्त को घोड़फर एत-मिष्ट युक्त पनन्‍न लेफर भन्‍त्रो से 
भ्राहुति दे दें । तथा कुछ भाग पत्ते या थाली में भो सन्‍्त्रों से आहुर्ति देते समय 
रखता जाय । यदि कोई प्रतिथि हो तो उसको दे दे, नहीं तो अग्नि मे ही 


'ह्लार्योदय * पट दीपमाला 


छोड़ वेवें । इसी प्रकार किसी दुःसी प्राणी श्रथवा कुत्ते, कब्बे झ्ादि फे लिये 
भी छ* भाग भ्रलग रख दे--पदचातू उनको दे दिये जायें। 

झ्रतिथि यज्ञ भी आवद्यक है । यदि अकस्मात्‌ु कोई घा्मिक, 
सत्योपदेशक, सब के उपकारार्थ सर्वन्न घुमने वाला पुर चिह्दान, 
प्रमयोगी,संन्‍्यासी गृहस्थ फे यहाँ आ जाये तो उसका यथाविधि सत्कार करना, 
खान-पानादि से सेवा-शुश्रूषा करना परम कत्त व्य है। समयानुसार थरृहस्थ और 
'राजादि भी श्रतिथिवतु सत्कार करने योग्य हैं । परन्तु पखण्डी, बेदनिन्दक, 
वेदविरुद्ध आचरण करने वालों का वाणी मात्र से भी सत्कार न करे--क्योक्ति 
इनका सत्कार फरने से ये वृद्धि को पाते हैं--संसार को श्रधमंयुक्त करते हैं, 
और अपने सेवफ्ो को भी श्रविद्या रूपी महासागर मे डुबो देते हैं । 

इन पाँचो महायज्ञों फा श्रत्युत्तम फल होता है। घर्म की वृद्धि होकर 
संसार मे सुख का संचार होता है । 

गृहस्थ को अपनी दिलचर्या का भी विज्लेष ध्यान रखना झ्ावश्यक 
है। रात्रि के चौथे प्रहर श्रथवा चार घडी रात से उठे । श्रावशयक काये से 
'निवृत्त हो, धर्म और अर्थ, शरीर के रोगो का निदान और परमात्मा का ध्यप्न 
करे। अधर्म का आचरण फभी न करे । 

अधर्मात्मा भनुष्य सिथ्यासाषण, कपट, पाखण्ड और विश्वासघातादि 
कर्मो से पराये धन और पदाथों को लेकर बढ़ता है, घनादि ऐदवर्य, यान, 
स्थान, सान---श्रादि प्रतिष्ठा को भी प्राप्त कर लेता है--परन्तु श्षीक्र ही नष्ट 
हो जाता है, जेसे जड से कटा हुश्ना वृक्ष । इसलिये ग्ृहस्थो को उचित है कि 
विद्वानू, पक्षपातरहित होकर सत्य का स्देव ग्रहण करें--असत्य का परित्याग 
करें। न्याय रूप वेदोक्‍्त धामसिक सा प्रहण करें--अन्यो को भी इसी प्रकार 
की दिक्षा दिया करें। 

धर्मे से घन को कमायें । श्रौर ऐसे धन को सद्‌ पात्र भें ही व्यय करें-- 
अपान्न से घन का दुरुपयोग न करे | जो भनुष्य ब्रह्मचर्य सत्यमाषण आदि 
तपरहित हैं, अशिक्षित हैं और दूसरो के धन पर ही अपना दांत रखते है, उसी 
पर पलते हैं--यह तीनों प्रकार के श्रपात्र ही है। यह स्वय भी डूबते है श्लौर 
अपने दाताओ को भी साथ डुबा लेते हैं | । 
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इस प्रकार गृहस्थ इस लोक और परलोक का संदा प्याव रखें। धर्म का 
सब्चय धोरे-घीरे करता जाये--फ्योंकि घर्म ही के सहारे से दुस्तर ठु.प सागर 
फो जीव तर सफता है । 
गृहस्य जीवन से--विवाह होने के पश्चातु स्त्री फे साथ पुरुष और पुरुष 
फे साथ स्त्री बिक चुकी होती है। जो उनके पारस्परिक हाव-माव, सफ्त- 
शिखाप्र-पर्यन्त जो छुछ भी हे--बह एफ दूसरे के आधीन हो जाते हैं | अत, 
स्‍त्री वा पुर एक दूसरे की प्रसन्‍तता चिना फोई व्यवहार न फर । इन में बड़े 
अग्रियकारक फास व्यभिचार, बेंशया-पर-पुरषगमनादि हैं--इन को छोड के 
अपने पति के साथ स्त्री और स्त्री फे साथ पति सदा प्रसन्न रहें । 
वर्णाश्रम-व्यवस्था 
जिस भ्रकार गृहस्य भ्पने विवाह वर्णानुक्र। से फरते हैं--बैसे ही वरो- 
ध्यवस्वा भी गरुख-फर्म-स्वभाव के अनुसार होनी चाहिये । जो उत्तम विद्या 
रपमाव वाला है, वही ब्राह्मण फे योग्य श्ौर मुर्ख शुद्र के योग्य होता है श्रीर 
ऐसा हो प्रागे भी होगा । 
जो नीच भी उत्तम वर्रा-फर्म-स्वभाव चाला होवे तो उस को भी उत्तस 
वर्ण से और जो उत्तम चरशांस्य होकें नीचे काम फरे, तो उस को नीच वर्ण 
से प्रवदय गिनना घाहिये। | 
यजुवेंद फे इकत्तीसवें अध्याय फे प्यारहवें मन्‍न--“प्राह्मणीष5त्यमुखमासीद्‌ु० ” 
फा श्रर्य भी यही है कि जो पूर्ण व्यापक परमात्मा की धृष्टि से मुख के सहय 
सब में मुस्य-उत्तम हो, चह ब्राह्मण, बाहु-बल-बीयें लिस मे अधिक हो, वह 
क्षत्रिय; फटि के श्रधोभाग और जानु के उपरिस्व भाग का ऊछू नाम है, जो सब 
पदार्थों ओर सब वेशों मे ऊरू के चल से जावे-आदे, प्रवेश करे, वह वैद्य; और जो 
पग फे भ्रथत्‌ नीचे अद्ध के सहदा मु्ेत्वादि गुण घाला हो वह श्ुद्र है । यही 
वात सनु ने भी कही है फि श्ुद्र कुल से उत्पन्न होके ब्राह्मण, क्षत्रिय और 
वेश्य के समान ग्रुण कर्म स्थभाव वाला हो तो घह क्षुद्र--प्राह्मण, क्षत्रिय, 
चेश्य हो जाये और बैसे ही जो ब्राह्मण क्षत्रिय और वैश्य फुल में उत्पन्न हुआ' 
हांभर उसके गुरा कर्म श्रौर स्वभाव शुद्र के सहश हों तो वह शुद्र हो जाये-- 
इसी प्रकार क्षत्रिय या वैश्य कुलोत्पन्न भी ब्राह्मण या शुद्र के समाव होने से 
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ब्राह्मण भौर शूद्र भी हो जाता है। चारों वर्णो में जिस-जिस वर्ण के सहश जो 
जो पुरुष व स्त्री हो'वह घह उसी वर्ण में गिनी जावे । इस विषय में प्रमेक- 
प्रमाण हैं । 


वर्ण-धर्स 

चारों वर्णों के कत्त व्य कर्म और गुण भी पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । 

पढना-पढ़ाना, यज्ञ करना-कराना, दान देना और लेना-ये छः कर्मे 
ब्राह्मण के हैं। वास्तव में "प्रतिग्रह लेना नीच कम है। 'शम्र, दम, तप, 
शौच, क्षान्ति, आजंव, ज्ञान, विज्ञान और प्लास्तिक्य--छ; पहिले श्रोर 
नौ पिछले सिलाकर--यह पन्द्रह कर्म श्लौर गुण ब्राह्मण वर्णास्थ भरलुष्यों में 
अ्रवदय होने चाहियें । 

इसी प्रकार ग्यारह क्षत्रिय वर के कर्म और गुख हैं--भ्रर्थात्‌ृ प्रजारक्षण, 
दान, इज्या--श्रग्निहोत्नादि यज्ञ फरना-कराना, श्रष्ययन, विषयों में 
न फंसना, शोये, घृति (धैर्य ), दाक्ष्य--राज प्रजा सम्बन्धी व्यवहार और 
शास्त्रों मे चतुराई, युद्ध से न डरना, न भागना, दान, ईइवरभाव--पक्षपात 
रहित होकर सब के साथ यथायोग्य बर्तेना--प्रतिज्ञा पुरी करता--यह क्षत्रियों, 
के धर्म हैं । * 

चैदयों के गुण-कर्म भी इसी प्रकार गिनाये गये हैं --अर्थात्‌ पशु-रक्षा, दान,. 
इज्या (अग्निहोन्नादि), श्रध्ययत, चणिक्पथ (सब प्रकार के व्यापार करना), 
कुसीद (व्याज-सो वर्ष में भी दूने से श्रधिक न लेना), कृषि (खेती) करना--- 
यह्‌ सब वेदय-कर्स समझे गये हैं । 

शुद्र को सेवा का श्रधिकार है। वह भी इसलिये कि वह विद्या रहित 
है, मूर्ख है। विज्ञान-सम्बन्धी काम कुछ भी नहों कर सकता । वह केवल: 
शरीर से हो कार्य कर सकता है---वही उससे लेना उचित है। वर्णों को श्रपमे-- 
अपने अधिकार में प्रवृत्त करना राजा, श्रादि सम्यजनों का काम है। 


गृहस्थ का सहत्त्व 
इस प्रकार गृहस्थाश्रस (विवाह करके गृहस्थ बनना) बहुत सहत्वपुर्ण आश्रम 
है। कुछ लोग पूछा करते हैं--यह आश्रम सब से छोटा है--अथवा बड़ा। हम 
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सो यही कहते हैं कि अपने-अपने कत्त व्य फर्मों मे सब बड़े हैं, परन्तु जेसे नदी 
और बड़े-बढ़े नद तब तक श्रमते रहते हैं, जब तक समुद्र फो प्राप्त नहीं होते, 
चंसे गृहस्थ ही के आध्य से सब ध्राश्मम स्थिर रहते है। बिना इस फे किसी 
आश्रम फा कोई व्यवहार सिद्ध नहीं होता ब्रह्मचर्य, वानप्रस्थ श्रौर संन्यास 
तीनो श्राश्षमों फो दान भ्रस्नादि देकर गृहस्यथ ही धारण फरता है, इस से ग्रहस्य 
ज्येष्ठाश्रम है अर्थात्‌ सब व्यवहारों में घुरन्धर कहाना है । इसलिये जो मोक्ष 
श्रोर संसार के घुप्त की इच्छा फरता है, वह प्रयत्न से गृहाथम को 
चारणख करे । 

जितना कुछ व्यवहार संसार में है, उसका भ्रावार गृहत्याक्षम है । णो यह 
गृहस्थाभ्रम न होता तो सन्तानोत्पज्ञि न होती--फिर ब्रह्मचर्य, वानप्रस्थ भौर 
संन्यासाक्षम फहाँ से हो सकते ? 

जो गृहस्थाश्रम फी निन्‍दा करता है, वही निन्‍्दनीय है--जो प्रशंसा फरता 
है, वही प्रधंसनीय है । 

परन्तु स्मरण रहे यह पुण्य गृहस्थाश्रम दुर्वलेन्द्रिय अर्थात्‌ भीरू श्लोर निर्वंज 
पुरुषों से धारण करने योग्य नहीं है। और ग्रहाक्षम में सुर भो तभी होता 
है, जब स्त्री और पुरुष दोनों परस्पर प्रसन्न, विद्वानु, पुरुषार्थी और तब प्रकार 
के व्यवहारों फे ज्ञाता हो । इसलिये ग्रृहस्वाअ्म के सु फा मुख्य फारण भ्रह्मचय 
झौर पूर्योक्त स्वयंघर विवाह है । समावर्तन, विवाह और गृहस्वाश्षम के विषय से 
यह संक्षिप्त शिक्षा लिखी गयी है । 


छछ 
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सैने सत्यार्थ प्रकाश को कम से कम १८ बार पढ़ा । 
जितनी वार मै उसे पढ़ता हूं, मुछ्ते मच और भात्मा के 
लिए कुछ नवीन भोजन मिलता है। पुस्तक गढ़ 
सचाइयो से भरी पड़ी है। 


--स्व० प० गुरुदत विद्यार्थी एम० ए० 
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वान प्रस्थ-#प्रीर है 
९५४४० 


संन्यास, आश्रम 


'अवधयकता ओर कत्तेव्य 
छः 


सत्याथं प्रकाश के 


पंचम समुल्लास के आधार पर 
ह 


स्वामी अखिलानन्द सरस्वती 
७ 


के के 
७७ 
् 

वैदिक धर्म मे आश्रम-व्यवस्था के दो 
अतिम चरण है, वानप्रस्थ व संन्यासाश्रम । यह 
दोनो आश्रम आये सस्कृृति को अपनो मौलिक 
विशेषता है। समाज के विकास और स्वस्थ 
नियन्रण के लिए सन्‍्यासी कर्मठ और जागरूक 
प्रहरी का कत्तेंग्य निभाता हे । 

वानप्रस्थी एवं सन्यासी की स्थिति, 
कत्तंव्य और धर्म सत्यार्थप्रकाश के पचम 
समुल्लास मे स्पष्टतया बताये गये है। 

आये संन्यासी मे अपने अनुभव के आधार 
पर प्रेरक ढग से विषय को सभी के सम्मुख 
उपस्थित किया है । “-सम्पादक 


ए 
्छ 


छ 68 0 


च्वॉन्क्न 
७ 


प्राण इस भ्रथवा उस जगत में अपनी इच्छा से नहीं आया; परन्तु अपने 
फर्मानुसार झाया, अपनी व्यवस्था से नहीं श्राया दूसरी सत्ता के द्वारा 


आया, जो आते वाले से प्रबल है, शक्ति में भी और ज्ञान में भी। ससार से 
आने का जीवनोद्देशय भी बतला दिया कि तुक को पुव कृत कर्मों के भोगो को 
भोगते हुए भविष्य के लिये धर्म, अर्थ, काम और सोक्ष प्राप्त करना है, किस 
भ्रकार फरना है, उसके साधन भी बतला दिये श्रौर न केवल बतला दिये किन्तु 
वह समस्त साधन उत्पन्न करके जो जिस योग्य था जेसे जिस के कर्म थे उनके 
अनुसार उन-उन को दे भी दिये | 

उस महान शवित ने जिसकी व्यवस्था से मनुष्य संसार में श्राया, बतला 
दिया कि ऐ मनुष्य तु इस संसार से जितने साधन उपलब्ध हैं, इनका उचित 
प्रयोग कर और इत साधनों से आगे बढ़ने का प्रयत्व कर । यदि साधनों की 
कमी फे कारण तुझे अपने उद्ददय की श्राप्ति में कुछ कम्ती रहेगी तो पुन. तुम्हे 
उत्तम साधनों से परिपूर्ण किया जायगा । यहाँ तक कि श्रपने उद्दं इय फो प्राप्त 
फर सब दुखों से बच कर सोक्ष को प्राप्त कर सकेगा । 

व्यवस्थापक प्रभु ने यह भी झादेश दिया कि साधनों का प्रयोग, प्रयोग 
करने की योग्यता प्राप्त करके ही करना चाहिये ठाकि उनके प्रयोगो मे भुल न 
हो सके और उनके प्रयोग से पुरा लास उठाया जा सके इसलिये ऐ मनुष्य तु 
स्व प्रथम ऋपने को घलवानु बना, शारीरिक उद्नति के साधनों का प्रयोग 


कर | उत्तम गुरुओ हारा अपनी श्रात्मा को प्रभु के ज्ञान तथा ऋषियों 
द्वारा संगृहीत रस का पात कर बलवान बना । श्रपनी इच्द्रियों को विषयो से 
पृथक्‌ रख जिससे यह इन्द्रियाँ बलवान बन फर पवित्र सी रह से और 
आज्ञा पालन करती हुई तुओ सीधे साग॑ से विचलित न करे । जीवन का एक 
चौथाई भाग तुझे इस प्रकार व्यतीत करना है मानो ससार मे तेरे लिये सिवाय 
तेरे गुर भोर परम गुरु प्रभु के श्रतिरिक्त कुछ है ही नहीं । तेरा सत्सग केवल 
ठुझ जसे ही जीवन के प्रथम भाग के यात्री से हो, या उन पुस्तको से हो जो 
शारीरिक व झात्मिक उन्‍्त्ति के साधन है । इस जीवन के भाग मे, सनुष्य विशेष 
रूपेण जीवन के उद्द इय के प्रथम भाग को प्राप्त कर अगले-अगले श्रन्य भागों 
को प्राप्ति के साधन जुटाने की चिन्ता में लगता है जर्थात्‌ श्रर्थ श्र कास 
की ओर भुकता है जहाँ झपने जीचन के सम्बन्ध को जो श्रव तक एकता की रीति 
से स्वयं को बनाने में लगता रहा भन्‍्यो के साथ जोड़ता है भौर ग्रृहस्थी बनता 
है। भ्रपने गृहस्थ के भार को उठाते के योग्य बनकर उस भार फो प्रसन्नता से 
लेता है। जन साधारण के सम्पक में भ्रा कर अपने अनुकूल साधन द्वारा धर्म 
के साथ जिस का श्रस्यात जीवन के प्रथम भाग से किया है अर्थ प्राप्ति में 
लग कर राष्ट्र के लिये उत्तम सन्तान पैदा करने का भी यत्व करता है। जीवन 
फे इस भाग से अपने परिचार को चिन्ता के साथ-साथ अपने देश की भी 
चिन्ता फरता है, देशवासियों के सम्पर्क मे श्राकर वेशवासियों के दु खो को सिटाने 
का साधन बनता है और दूसरों के लिये सुख के साधनों को जुदाता है। दुःख 
दुर करने के लिये ससार से अविद्या के नाश का बीड़ा उठाता है। विद्या के 
प्रसार व प्रचार के काये को जीवन का एक सात्र मुख्य कार्य बनाता है | 
या संसार मे अन्याय से होने चासे ढु.खो को मिटाने का उत्तरदायित्व भ्रपते 
ऊपर लेकर शारीरिक बल से जनता को और राष्ट्र को सहायता देता है। यदि 
उपरोबत दोनो साधन अपने अनुकूल नहीं पड़ते हैं तो तीसरे प्रकार से उत्पत्त 
होने वाले दुःख-अ्भाव को सिटाने का प्रवत्त करता है। संसार से श्रपनों 
रुचि व शक्ति फे अनुसार उन वस्तुओं को उत्पन्न फरने में जीवन को लगाता है 
जिनसे संसार का हुःख दर हो, ओर जनता का कल्याण होकर राष्ट्र को बल 
मिले। थदि यह भी न हो सके तब भ्रत्त में जवसाघारण की अपने दारीर से 
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सेवा करना प्रपना ध्येय बना कर जीव यात्रा के दूसरे सा्गे का यात्री बनता 
है और संसार की सेवा कर अर्थ और काम अर्थात्‌ धर्म के साथ अर्थ उपा्जन 
कर, धर्म के,शाथ उसका भोग कर जीवन को सफल बनाता है। संसार में सुख- 
वृद्धि मे सहायक होता है। जीवन का यही दूसरा भाग जीवन का सुरुष भाग 
हैयदि थह न हो तो अन्य नहीं हो सकें । यही भाग समस्त जीवन का 
आश्रयभृत है। 
हर वानप्रस्थ का समय और उसके कत्त व्य 

ईंइवरीय नियमानुसार जीवन का अ्रद्ध भाग समाप्त होने के पदचातू 
मनुष्य का शरीर कुछ विभाम चाहता है। संसार के भ्तटों से पृथक्‌ हो कर 
जीवन के तोसरे भाग को इस प्रकार बिताना चाहता है कि जिससे शारीरिक 
परिश्रम कम हो ओर जनता का लाभ भ्रधिक हो उस ही जनता के लाभ फे साथ 
अपना लाभ भी निहित है, अब तक प्रात्मा झ्पने रथुल शरीर से काम श्रधिक 
करती रही और सुक्ष्म से कम । स्थुल शरीर कार्य की अधिकता से थक जाता 
है, दुबंल भी हो जाता है। मनुष्य बुढ़ापे की ओर भुक जाता है। शरोर की 
खाल सांस को छोडने लगती है। अत: अब सनुष्य जीवन के तीसरे भाग में 
पदापंण करता है ताकि ग्ृहस्थ से सम्बन्ध कम हो झ्ौर श्रपने उत्पन्न करने 
वाले प्रभु "रो श्रोर ध्यान लगे, इस हेतु घरो की चार दीवारियों से पृथक्‌ ही 
कर वनो में जाकर वास करता है । अपन सत्संग अपने ऋषि मुनियों से यदि 
साक्षात्‌ सम्भव नहीं होता है तो पुस्तकों द्वारा रखता है और बहुधा दोनों 
हो रखता है; ताकि जीवन के प्रथम भाग में जितना ज्ञान प्राप्त किया था 
उसको पुनः दोहरा ले शोर भागे को भी बढ़ा दे । गृहस्थ से रह कर जो लगाक 
संसार से तथा सांसारिक वस्तुओं श्रोर व्यक्तियों से हो गया था। उसको काम 
करते-करते त्याग दे । ्रपनी इच्चियो पर पुर्ण विजय प्राप्त कर बेरागी बच 
कर चनवासी बने । अपनी पत्नी को यदि वह चाहे तो साथ रख , सकता है $ 
परन्तु वह केवल साथी ही रहे किसी प्रकार की भोग वासना ससीप न भ्रावे 
दोनो जितेन्द्रिय रहे, राग और द्वेष पर पूर्ण विजय प्राप्त कर सत्पथगासी बनें 
ओर सत्यन्नती बनें। श्रहिसा आदि यो और ज्योचादि नियमों का पालन करते 
हुए आसन, प्रारायात्, प्रत्याहार, घारणा ध्यान की श्लोर गति निरंतर बनी रहे 
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चित्य यज्ञ में कभी झवहेलना न हो । चानाप्रकार फे सामा श्रादि अस्त उत्तम 
पकार के शाक मुल फल कन्दादि से जिस प्रकार पुर्वे से करता चला श्ाया है 
पंच सहायज्ञ निरंतर करता रहे और जो श्राहार श्रपने जीवन के लिये प्राप्त 
हो वही अपने लिये उपयोगी समझे । जिस प्रकार अन्य इन्द्रियो के विषयो का 
स्थाग किया उसी प्रकार जिह्ना के विषय स्वाद का भी पूर्ण परित्याग,फरे 
यदि कोई सौभाग्य से अभ्रतिथि ञब्ला जावे तो उसकी भी सेवा ' 
उन हो पदार्थों से श्रद्धा पुवंक करे । संसार के सनुष्यों से घनिष्ठता कम 
'करते हुए सब का मिन्न रहे। श्रधिकारी को विद्यादि का दान निरंतर फरता रहे। 
इसमें कजूसी न फरे | किसी से कुछ भी न लेकर इन्द्रियों का दमन सर्वदा 
सर्वंथा करता रहे । शरीर के सुख के लिये श्रधिक प्रयत्नशील न बने | 
जहाचारी की भाँति कठिवाइयों को सहन करने वाला बना रहे । भूमि पर 
खोबे, श्रपने पास अधिक वस्तुएँ न रखे; जितनी हों उनसे भी ममता न करे 
और वृक्ष की जड़ मे बस इस प्रकार जीवन व्यतीत करने पर मनुष्य शान्त और 
ईवद्वानु बन जाता है। वन में रह कर तपस्वी बन ध॒र्स और सत्य का प्रेमी 
जन जाता है। भिक्षा माँग कर भोजन करता है। समय का सदुपयोग होता 
है और परमपिता परमात्सा से ध्यान लगा प्राण हार से उस परसात्मा को 
आप्त करने का पूरा प्रथत्त करता है । 

इस प्रकार अविनाशी परमात्मा की उपासना से आनन्द की प्राप्ति चाहने» 
बाला बने । उचित है कि वह दीक्षित होकर तीसरे श्राश्रम वानप्रस्थ को धारण 
क्र वनवासी बने और वन मे रह कर नाना प्रकार की तपदचर्या, सत्संग, 
योगास्यास, ज्ञान श्र विचारों की पवित्रता को प्राप्त करता हुप्ा 
अपने को इस योग्य बना ले कि जीवन के चतुर्थ आश्रम भे प्रवेश पाकर 
संन्यास आश्रम में प्रवेश होने से पुव सन्नी फो पुत्र के पास छोड़ आते । 


सन्यास-पअ्रवेश 
मनुष्य संन्यास आश्रम से प्रवेश करने से पुत्र यह भली प्रकार देख ले 
के उसके त्याग और बैराग्य मे कोई न्युनता तो नही है। ऐसा कदापि न होना 


चाहिये कि अधूरा सन हो । जीवन का चौथा भाग ७५ वर्ष बीत जाने पर 
७६ वें वर्ष से श्लारम्भ होता है। जब की उसका भोगो से कोई संबन्ध नहीं 
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रहता, सबका त्याग भ्रावश्यक है। इस प्रकार संन्यास आश्रस स्रें प्रवेश ठोक है 
प्रथम तो यह कि गृहस्थ से ही संन्यास ले ले वानप्रस्थ में न जावे दूसरा विकल्प 
यह है कि गरूहस्थ भी न करे, ब्रह्मचर्य से ही! सन्‍्यास आश्रस से प्रवेश करे | 
यह दोनों विकल्प धर्मानुकूल हैं । जब मनुष्य के पूर्ण वेराग्य हो जावे मनुष्य 
गृहरुथ से सीधा संन्‍्यासों हो सकता है । चानप्रस्थ तो बीच में है ही। इस 
कारण कि बानप्रस्थाश्रम में त्याग और वेरए्य को भावना को उत्पत्त करे। 
झौर गृहस्थ जिसको २५ वर्ष तक सोगा है, से जो राग है वहे छुट जावे और 
चानप्रस्थ में पूर्ण बैराग्य प्राप्त करे । परन्तु जब गृहस्थ सें ही वराग्य भ्राप्त हो 
गया तो वानप्रस्थ की आवश्यकता न रही सीधा संन्‍्याप्त जाभ्रम को प्राप्त 
कर लेबे, ऐसी श्राज्ञा धर्म की है। इसी प्रकार जो पुर विद्वान पुर ब्रह्मचारी 
है, जिसको विषय भोग की कामना नहीं, जितेन्द्रिय है श्रौर परोपकार की 
भावना से परिपूर्ण है, वह बह्मचर्य से ही सीधा बिना गृहस्थ में प्रवेश किये ही 
संन्यास आश्रम में प्रविष्ट हो सकता है। कोठपनिषद के बलल्‍ली मंत्र ३३ में 
वर्णन है। 
ताविरतो दुश्चरितान्नाशान्तो नासमाहित । 
नाशान्तमानसो वापि प्रज्ञानेनेनमाप्तुयात्‌ ॥ 

जो दुराचार से पृथक्‌ नही, जिसको शान्ति नहीं, जिसका भ्रात्मा योगी नहीं, 

और जिसका मन ज्ञान्त नहीं है। वह संन्यास लेके भी श्रज्ञान से परमात्मा को 
प्राप्त नहीं होता । इसलिये यह सत्य है कि ब्रह्मचर्य से सीघा सन्‍्यास लेना 
कठिन है। काम को रोकना सुगम नही है। परन्तु सम्भव है, असम्भव नहीं । 
संसार से श्र भी शोर पुर्व इतिहास मे भी ऐसे उदाहरण मिलते हैं कि विद्वानों 
से सीधे संन्यास लिया है। हाँ जो निर्वाह न कर सके, इच्द्रियो पर विजय प्राप्त 
न कर सके, वह ब्ह्मचयं से संन्यास न लेवे । परन्तु जो निर्वाह कर सकता 
है, इन्द्रियो पर विजय प्राप्त किये हुए है। जिसकी धारणा परोपकार में 
हढ़ है। जो प्पनी प्रतिज्ञा से चट्टान के समाव अडिग है, घह फ्योत्ले। 
जिस ब्रह्मचारी ने विषयों के दोषो को जान लिया है, जिसने बीये-रक्षा के 
पुरा जाने है। वह विषय आसकत कसी न होगा। और उसका वीयें 
विचाराग्ति से इंघतवत काम करता है। औषध की शभ्रावश्यकता रोगी को 
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होती है । जो फाम रोगी नहीं है, वह विवाह की औषधी क्यों खायगा । जिसको 


परोपकार करना है, वह गृहस्थ के ऋंक्नटों में व फंस फर सीधा संन्यास में ही 
जाना पसन्द करेगा । २ 
“यच्छेद्ाड मनसि प्राज्ञस्तचच्छेद ज्ञानआत्मनि । 


ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तचच्छेच्छान्त आत्मनि ॥ 
कठ वल्‍ली ३ । म० १३ 


संन्यासी बुद्धिमान वाणी और सन को अधर्म से रोक कर उनको ज्ञान 
और आत्मा में लगावे शोर उस ज्ञान स्वात्मा फो परमात्मा में लगावे और 
उस विज्ञान को शान्तत्वकूप आत्मा में स्थिर करे और भी देखे सुण्डक 
ख० ३ मं०। १२ में लिखा है । 
“परीक्ष्य लोकान्‌ कर्मचितान्‌ ब्राह्मणों निर्वेदमायान्नास्त्यकृत. कृतेन । 
तद्विज्ञानाय' स गुरुमेवाभिगच्छेत॒ समित्पाणि' श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठम्‌ ॥ 

सब लोकिक भोगो को कर्म से सचित हुए देखकर ब्राह्मण श्र्थातु संन्यासी 
वेराग्य को प्राप्त होवे क्ष्योंकि श्रकृत अर्थात्‌ व किया हुआ परमात्माकृत अर्थात्‌ 
केबल कर्म से प्राप्त नही होता। इसलिये कुछ अपेण के श्रर्थ कुछ हाथ में 
लेके चेदवितु और परमात्मा जानने वाले शुरु के पास विज्ञान के लिए जावे । 
जाकर सब सन्देहों की निवृत्ति करे | परन्तु ऐसे गश॒ुरुओं के पास न जावे जो 
बुबु द्वि हों, अविद्या में फंसे हुए होने के बावजुद अपने को विहानू ससभते हैं । 
ऐसों के पास जाकर सनुष्य दुखों मे फेंसता है ओर ईश्वर को कभी नहीं पा 
सकता। इसलिए सन्पासी ईश्वर के दिए ज्ञान वेदों के झथे ज्ञान और श्ाचार 
में भले प्रकार निपुरा दस्भ रहित शुद्ध अन्त करण वाले परोपकारी सस्यासी के 
पास जाकर ही सुक्ति-प्राप्ति के साधनों को प्राप्त कर सुक्त होने का प्रयत्न करे ५ 
प्योकि बिना छुक्ति फे दु ख का नाश सम्सव नहीं। सुण्डक ख० २? संत्र ६ 
छा० में भी ऐसा वर्णन है, कि जो देहघारी है वह छुख-हुख की प्राप्ति से 
पृथक कभी नहीं होता श्रौर जो शरीररहित जीवात्मा मुक्तित में सर्वव्यापक 
परमेश्वर को शुद्ध होकर प्राप्त करता है। उसको सांसारिक छुल-हु'ख प्राप्त 
नहीं होता। इसलिए शतपथ का० १४ के भन्‍त्र १ के अनुसार लोक में प्रतिष्ठा 
वा लाभ, धन से भोग व. मान, प्रजादि के सोह से पृथक्‌ होकर भिक्षुक बतकर 
रात-विन मोक्ष के साधनों में तत्पर रहे । 
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यजुर्वेद के ब्राह्मण में भी लिखा हैं। का 
प्राजापत्यां निष्प्येष्टि तस्थां |] 
हुत्वा ब्राह्मण: प्रेव्नजेत्‌ । 
प्राजापत्या निरूप्येष्टि सर्ववेदसदक्षिणास्‌ । 
आत्मन्यस्नीन्समारोप्य ब्राह्मण: प्रश्नजेद गृहात्‌ । 
अर्थात्‌ प्रजापति परमेश्वर की प्राप्ति के अर्थ इृष्ठ अर्थात्‌ यज्ञ करके उसमें 
यज्ञोपवीत शिखा आदि चिह्नों को छोड़ आहवनीयादि पंच श्रग्नियों को प्रारा, 
ध्रपान, व्यान, उदान और समान इन ५ प्राखों में भ्रारोह करके क्राह्मस 
घर से निकल कर सन्‍्यासी हो जादे | इसी प्रकार सनु जी भी फहते 


हैं कि ''जो सब भुत प्राणी सात्र को असयदान देकर घर से तिकल कर 
सनन्‍्यासी होता है, उस ब्रह्मवादी अर्थात्‌ परमेश्वर प्रकाशित वेदोक्त धर्मादि 


विद्या के उपदेश फरने वाले सन्‍्यासी के लिए प्रकाशमय अर्थात्‌ मुक्ति का 
आतन्दस्वरूप लोक प्राप्त होतए है । है 
संन्यासी का धर्म 

सनन्‍्यासी का पर्स है कि वह पक्षपातरहित न्‍्याय-प्राचरण, सत्य का ग्रहरा 

असत्य का परित्याग वेदोक्त ईश्वर की आज्ञा का पालन परोपकार सत्यभाषणादि 

कार्यों में तत्पर रहे । परन्तु इसके अतिरिक्त जब चले तो नीची हष्टि रखकर 

इधर-उधर न देखकर चले, वस्त्र से छानकर पानो पीच । किसी पर क्रोध च 

करे, भ्पनी निन्‍दा सुन कर भी, सदा सलाई का उपदेश करे। सत्य बोले, 


असत्य कभी न बोले, सांस-सदिरा का कभी सेवत ने करे, धर्म-उपदेश ओर 
विद्या पढ़ाता रहे । 


केश, नख, दाढ़ी मु छ को छेदन फराता रहे, दण्ड और फुसुम के रंगे वस्त्नों 
को ग्रहण करके निश्चितात्मा से विचरे किसी फो पीड़ा न दे । यह सी निश्चित 
जाने कि दण्ड कमण्डल काषाय वस्त्र आदि चिह्न धर्म का कारण नहीं हैं । 
संन्यासी सप्तव्याहृतियों से विधिपूर्वक प्राणायाम जितनी शक्ति हो उतने करे | ' 
परन्तु उ्ते न्यून न करे, यही संन्यासी का परसतप है जैसे भ्रग्नि घातु के दोष 
को दूर करती है, बसे ही संन्यासो का तप दोषों को दूर करता है । इसीलिये 
सन्यासी नित्य प्राणायाम से प्लात्मा इच्द्रिय और श्रन्त.करण के दोषो को दूर 
किया करे झौर धारणा से पाप, प्रत्याहार से संगदोष, ध्याव से हर्ष, शोक, 
भोर अविद्या के झ्वगुणो फा नाश करे । 
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संन्यासी धर्म के सक्षण जो निम्नलिखिंत हैं,' पूर्सरूपेण जीवन से 
सेवन करते रहे--धृति, क्षमा, दमा, अस्तेय, श्ोच, इच्धिय, निग्नह, धोर, 
बिद्या। सत्य, श्रक्रोध इस दस लक्षणों पर अन्यों को चलाना भी संन्‍्यासी 
फा धर्म है। 

सन्‍्यासी फोन बने ? 

एक प्रदव है कि संन्यासी प्रत्येक व्यक्ति हो सकता है या फोई विशेष 
व्यक्ति हो संन्यास ले सकता हैँ। समाधाव इस प्रकार है, प्रत्येक सन्‍्यास ले 
सकता है । यदि उसने सम्यास लेने की योग्यता प्राप्त कर ली है । यदि संन्यासी 
बनने की योग्यता प्राप्त नहीं फी है तो नहीं बम सकता, जिस प्रकार कोई 
व्यक्ति आचार्य बन सकता है। परलु आाचाय॑ बनने के लिए प्रथम शास्त्री 
चनना श्रावदयक है । अत, फहा यही जावेगा कि झाचाये शास्त्री ही बन सकता 
है, जो शास्त्री नहीं है, वह नहीं चन सकता । इसी प्रकार यत, संन्यासी बनने 
के लिए पहले ब्राह्मग चनना आवश्यफ है। अतः फहा जायगा कि ब्राह्मण ही 
संन्‍्यासी बन सकता हे । ब्राह्मण प्रत्येक सनुष्य बन सकता है। जो व्यक्षित 
ब्राह्मण के गुर, फर्म, स्वभाव भ्पने बना लेगा, वही सन्यासी हो सकता है | 
जन्म फा प्राह्मटा यदि ब्राह्मण के गुण, फर्म, स्वभाव नहीं रखता, तो वह भी 

संन्यासी न बनेगा--सनु जी महाराज की भी ऐसी ही सम्मति है । 
क्या संन्यास आवश्यक है ? 

प्रदन है कि क्या सन्‍्यास लेना मनुष्य फे लिए आवश्यक है, उत्तर है कि 
झ्रावदयक है। कुछ जो व्यक्ति ऐसा फहते हैं कि आवदयक नहीं, वह ठीक नहीं 
फहते । जिस भ्रकार देश श्रीर जाति को अपने जीवन-रक्षार्थ वेष्य और क्षत्रिय 
फी भ्राववयकता है । इसी प्रकार सन्‍्यासी की भी आवश्यकता है, बिना क्षत्रिय 
के देश की रक्षा सम्भव नहीं, बिना वैश्य के कृषि श्रादि फरा काम सम्भव नहीं । 
इसी प्रकार धर्म फे और विद्या के प्रचार तथा प्रसार के लिए संन्‍्यासी को 
आवश्यकता है । देश को यदि अन्न की आवश्यकता है, तो देश को धर्म भ्ौर 


विद्या की भी उससे कम आवश्यकता नहीं । जिस अकार अन्न उत्पन्न फरने के 

लिए वेश्य की श्रावदयकता है। इसी प्रकार देश को उलटे मार्गों पर 

जाने से रोकने के लिए झौर धर्मानुकूल कार्य फरने की दिक्षा देने के लिए 

संन्यासी फी श्रावद्यकता है। सन्यासियों के देश से न होने से ही देश की 

, दुर्गति हुई।हां यह ठीक है कि सन्‍्यासो संन्यासी ही होना चाहिये । 
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जो कास संन्यासी कर सकता है, वह काम गृहस्थी नहीं कर सकता ४ 
उसके पास इतना समय नहीं, संन्यासी को श्रपता कोई कास नहीं, परोपकार 
करना ही उसका काम हैं। दो गृहस्थी यदि परस्पर लडने लग जातें तो कितनी 
बड़ी हानि होती है। संन्यासी उनको अपने उपदेश से लड़ने से बचा सकता है,_ 
यह कहना भी किसी-किसी का सिथ्या है कि संन्‍्यासो बन जाने से सृष्टि को 
हानि होगी। क्योंकि जब संन्‍्यासी विवाह नहीं फरेगा तो सन्तान कहाँ से 
आवेगी । यह ठीक विचार नहीं, क्योंकि सनन्‍्यास तो गृहस्थ आश्रम फे परचात्‌ 
ही होता है । ब्रह्मचयं से सीधा संन्यास लेने वालों की संख्या तो अत्यन्त न्‍्यूच 
होगी । अत यह कल्पना करना कि सृष्टि की हनि होगी, भिथ्या ही है । दूसरे 
यह कि अनेक ग्ृहस्थियों के विवाह कर लेने पर भी सन्तान नहीं होती तो 
विवाह से लास न हुआ । 

किन्‍्हीं-किन्ही का कहना है कि संन्यास लेने के पदचात्‌ संन्‍्यासी के कुछ 
फतंव्य नहीं, समस्त संसार सिथ्या है, .सब ब्रह्म है इत्यादि । परन्तु यह फहनें' 
वाले कि “सब मिथ्या है', से स्वयं भी झा जाते हैं जैर वह भी मिथ्या ही बन 
जाते हैं, जो कहता है कि सनन्‍्यासी का कुछ कतंव्य नही यह भी ठीक नही ४ 
संन्यासी का भोजन झ्रादि फर्म नहीं छूट जाता है तो शुभ कर्म जो दूसरो को 
सत्योपदे श करना है वह भी नहीं छूट सकता । संन्यासी का यह परम कर्तव्य 
है कि ससार को सीधे सार्ग पर चलावे सबका उपकार करे १ 

लोगों की यह कल्पना भी है कि संनन्‍्यासी अग्नि तथा धातु फो हाथ न 
लगावे । उपदेश करना गृहस्थियो का काम है, सन्‍्यासी का नहीं । संन्‍्यासी को 
इन झंझटों से नही पड़ना चाहिए। संन्यासी कही अधिक न ठहरे अधिक से 
अधिक ३ रात्रि ठहरे, इससे भ्रधिक कहीं न ठहरे । और किसी फो उससे 
स्वर्ण प्रहण कर नरकगासी त बनावे इत्यादि अनेक बातें हैं जो सन्‍्यासी का 
कतेव्य नही हैं । 

जो लोग ऐसा कहते हैं वह सत्य नही है, स्वार्थी लोगो की श्रपती दूषित 
सनोवृत्ति की कल्पनाएं हैं जरा चिचारिये कि जब किसी व्यक्ति मे ससार को 
त्यागा ही इसलिए है कि वह स्वार्थ छोड़कर ससार का उपकार करेगा तो 
किस प्रक्ार सम्भव है कि संन्यासी संसार की समस्त वस्तुएँ त्याग देगा शरीर को 
स्थिर स्वस्थ रखने के हेतु ससार की उन चस्तुम्रों से सम्पर्क रखना आवश्यक 
है । जिनसे शरीर रह सके, ताकि जनता का उपकार करने में कोई बाघर न 
आबे। इसमे चाहे घातु हो या काठ हो, संन्‍्यासी के पास समय अधिक होता 
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है, गरृहर्यी के पास समय नहीं होता । '्रतः जितना प्रचार गृहस्थी 
कर सके उतना वहू करे, परन्तु सनन्‍्यासी अभ्रधिक कर सकता है, 


उसको प्रचार न करना चाहिये यह बिलकुल गलत है, सनन्‍्यासी ससार का जितना 
उपकार कर सकता है, उत्वा कोई नहों कर सकता । सनन्‍्यास आश्रम से ते 
केवल पुरुष ही प्रवेश ले, श्रपितु स्त्रियाँ भी उसमें प्रवेश लें शौर स्त्रियाँ स्त्रियों 
मे काम करे, शर्थात्‌ स्त्रियों को धर्म का उपदेश करें | सन्‍्यासी को अ्रमण का 
अवकादा श्रधिक है । उनका कार्य भ्रमण करते हुए अधिक हो सकता है । यह 
डीक है कि एक स्थान पर श्रधिक न ठहरे | परन्तु इससे प्रचार-क्ार्य अधिक 
नहीं हो सकता, पूर्वकाल मे एक राज्य मे एक स्थान पर ४-४ सास तक भी 
बहा करते थे। अतः आवश्यकतानुसार अधिक भी रहे । का 


देश का कल्याण किसमें है, यह सनन्‍्यासती अधिक जानता है श्लौर उसी के 
अनुसार करता भी है । यह फहना कि सन्यासी के पास कोई धातु न हो, सोना, 
'चाँदी न हो यह देश व जाति के हित कीं बात नहीं। यदि सनन्‍्यासी फे 


थास उसकी श्रावशयकता की समस्त वस्तुएं होगी तो वह किसी के श्राधीन भी 
स्‌ रहेगा और हरेक की समालोचना निर्भमोक होकर कफरेगा--संन्‍्यासी की 


अधिक से श्रधिक सेवा करनी चाहिए श्रौर ऐसे सनन्‍्यासी की जो अपने जीवन को 
झपकार में लगाता हो, हाँ यहु सत्य है कि सन्‍्यासी अपने पास अधिक न रखे । 


किसी-किसी का कहना है कि भाद्ध मे संन्‍्यासी न आवे, अन्यथा पितर 
भाग जाते है । यह बात भी नितांत गलत श्लोर भ्रमोत्पादक है। मृत पितर 


कभी आते ही नही, न ही कुछ दिया हुआ उनको पहुँचता है । श्राद्ध तो संन्‍्या- 
सियों का क्षिया जाता है। सनन्‍्यासी श्राद्ध मे से'भगा दिये जायें या उनका 
आता निषिद्ध है, यह तो ब्रिल्कुल ही अनोखी बात है । पितर तो हमारे सनन्‍्यासी 
साता-पिता और्‌ देश के विद्वान ही हैं श्रोर*जिनकों पितर श्राप मानते है वह 
तो मर कर पुन' जन्म पते हैं कहाँ जाते हैं, यह श्राप जानें न हस | तब 
आपकी भेजी वस्तु किस प्रकार कहाँ जा सकती है । 


सन्यासियों मे ऐसे साधु जो केवल पेट के पुजारी हैं, जो बेरागी, ग्रुसाई, 
खाकी श्रादि है; उनको सन्यासी नहीं गिनना चाहिए | क्योकि इनसे देश फा 


कोई लाभ नही होता । यह सब स्वार्थी है। श्रपने अपच में जनता को फसाने 
वाले हैं। परन्तु जो सन्‍्यासी जन समुह के हितेषी हैं, सबका कल्याण करने मे 


सर्वंदा तत्पर रहते है और लोक तथा परलोक का ज्ञान देकर उनको मोक्ष का 
अधिकारी बनाते हैं, वह पुजत्रीय और श्रद्धा के पात्न है। ७ 
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राज्य-व्यवस्था की 
वैदिक प्रणाली 


श्री पं० रामगोपाल शास्त्री 
७ 


राजधर्म 


(पर्की" 'रफिवीसह 
बुम० एं । 


एम० ओ० एल० 
७ 


सत्यार्थ प्रकाश के छठे समुल्लास के आधार पर 
है 


७७०७ ७ 
७ संसार में किस प्रणाली के आधार पर 
७ राज्य-व्यवस्था संचालित हो, यह प्रश्न आज 
भी विचारको के सम्मुख है ! 
महर्षि ने छठे समुल्लास में राज्य-व्यवस्था 
पर वैदिक दृष्टिकोण उपस्थित कर राजा और 
प्रजा के धर्म, अधिकार और कतंव्यो का निर्देशन 
किया है । 
तीन पृथक्‌ सभाएँ, सभा के आधीन राजा, 
राजा के आधीन प्रजा, प्रजा के आधीन सभा 
की स्थिति, दुर्ग विधान, क्षत्रियों का धर्म, 
राज्य-अ्रवन्ध, शन्र से व्यवहार, दण्ड-विधान 
आदि विषयो पर महर्षि का मार्ग-दर्शन राजनीति 
की अनेक समस्याओ का हल है । 
इस गम्भीर विषय को दोनों विद्वानों ने 
सरल और ग्राह्म प्रकार से हमारे सम्मुख उप- 
स्थित किया है।.. 
७ -सम्पादक 
(32 


६ -,) 
हब 

आवमाज मे व्यवस्था और शान्ति बनाए रखने के उद्ददय से ईएवर का 
आदेश है कि राजा और प्रजा के पुरुष मिल के सुख-प्राप्ति और विज्ञान-वृद्धि 
के लिए राज्य की स्थापना करें और वह राज्य विद्यार्यसभा, घर्मायेंसभा तथा 
राजायंसभा बना करके चलावें । 


एक व्यक्ति को राज्य का स्वतन्त्र श्रधिकार न देना चाहिए। जैसे सिंह 
हृष्ट-पुष्ट पशु को मार कर खा जाता है, वैसे ही अकेला स्वतन्त्र राजा प्रजा का 
नाश कर देता है और किसी को अपने से भ्रधिक नही होने देता, भ्रत्युत प्रजा के 
घन को बुट-खसूठ कर अन्याय से राज्य करके अपना प्रयोजन सिद्ध करता है । 


प्रजा को राज्य-संचालन के लिए सभापति (राजा) चुनना चाहिए। वह 
सभापति देश के ऐश्वर्ये का बढाने वाला, पक्षपातरहित, न्याय, धर्म, विद्या का 
प्रकाशक, अन्याय' निरोधक, दुष्टों को दण्ड देने वाला, श्रेष्ठ पुरषो को भ्रानदित 


करने वाला, राज्य कोष को पूर्ण करने वाला, विद्या, विनय युक्त, जितेन्द्रिय 
झोर संयमी होना चाहिए। 


राणा और प्रजा को राज्य-प्रबन्ध के लिए ऊपर लिखी हुई तीन सभाश्रो के 
लिए निम्न प्रकार के अधिकारी नियुक्त करने चाहिएँ। महाविद्यनों को विद्या- 
सभा अधिकारी; घामिक विद्वानों को धर्मंसभा अधिकारी; प्रशसनीय, घामिक 


औी+ मर वपकीीयन रजनकन लक न 


तथा नीतिनिपुण पुरुषों को राजसभा का अधिकारी वनावे । तीनो सभाश्रो 
की सम्मति से राज्य-शासन के उत्तम नियम वनावे' जौर सभापति तथा प्रजा 
उन नियमों के आधीन राज्य का व्यवहार चलावें । 


इस प्रकार राज्य का अधिकार किसी एक स्वतंत्र व्यक्ति के माघीन नही 
रहना चाहिए । सभापति (राजा) के आधीन सभा, सभा के आधीन राजा, 
राजा और सभा प्रजा की सम्मति के अनुसार कार्य करें। प्रजा राज सभा के 
नियमों के अधीन रहे । इस प्रकार प्रजा शौर राजसभा एक दूसरे के आधीन 
रह कर देश के ऐश्वर्य की समृद्धि करें । 


इन तीनो सभाओ मे मूर्खों की कभी भरती न करे, किन्तु सदा धामिक भर 

ओऔर विद्वान पुरुषो की नियुक्ति करें। वहु संस्या वाले बज्ञानी सहखों मित्र 
के जो कुछ व्यवस्था करें वह कभी भी मान्य नही हो सकती । भ्रत्युत वेदादि 
शास्त्रों के विद्वान, धामिक अल्प संख्या वाले जिस धर्म की व्यवस्था करें वही 
ध्यवस्था श्रेष्ठ और मान्य है । 

इस प्रकार तीन सभाओ द्वारा बनाए गए शासन-विधान को कार्यरूप मे 
परिणत करने के लिए भिन्न-भिन्न विभागो में भिन्न-भिन्न राज्याधिकारी 
अपने राज्य और स्वदेश में उत्पन्न हुए हो। विविध शास्त्रों के ज्ञाता छूरवीर 
कुलीन, सुपरीक्षित, सच्चरित्र, निद्िचत बुद्धि और चतुर हो । 

जितने भी मनुष्य राज्यकायं-सिद्धि के लिए नियुक्त किये जावें वे सब 
आलस्परहित, बलवान, सदाचारी, राज्य और स्वदेश के भक्त हो । 


राज्य और दंड 

जो राजा दण्डनीयो को दण्ड नही देता और अदण्डनीयो को दण्ड देता है उस 
राजा के राज्य मे कभी शान्ति और सुख नही रहता । दंड को अच्छे प्रकार से 
चलाने वाला धर्म, अर्थ, काम की सिद्धि को प्राप्त करता है। जो लम्पठ, 
क्षुद्र, नीच-बुद्धि न्यायाधीश होता है वह दड से ही मारा जाता है । जिस राजा 
के राज्य मे डाकू लोग रोती तथा विलाप करती हुई प्रजा के पदार्थों और 
भाणों को हरते रहते है उसका राज्य स्थिर नही रहता। राजा को चाहिए कि 
दड को ही सब कुछ समझे । दड ही राजा, न्याय का प्रचारक और सव का 
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शासन करने वाला है। दूसरे शब्दों मे दंड ही राज्य है। दंड के यथावत्‌ न होने 
से राज्य की सब मर्यादाएँ छिन्न-भिन्न हो जाती हैं भ्रोर प्रजा दु-खी होती है। 
जैसे धान्य का निकालने वाला छिलको को अलग करके धान्य को रक्षा करता 
है। इसी प्रकार राजा का कतंव्य है कि डाकू, चोर, भ्रष्टाचारियो का नाश 
करके प्रजा की रक्षा करे । जो भी राणपुरुष तथा राज्याधिकारी गुप्त धन 
(रिव्वत) ले के पक्षपात द्वारा प्रआा पर अन्याय करता है, राजा का क्तेव्य है 
कि उस पुरुष का स्वेस्व हरण करके उसको अधिक से अधिक दड देवे और 
उसे ऐसे स्थान पर रखे कि जहाँ से पुन: लौट कर न भा सके। क्योकि यदि 
उसको दड न दिया जावे तो उसको देख कर अन्य पुरुष भी ऐसे ही दुष्ट काम 
किया करेंगे 


न्याय-शासन ठीक रूप से चलाने के लिए राजा का कतंव्य है कि बढ़े से 
बडा अधिकारी, आचाय॑, मित्र, स्त्री, पुत्र और पुरोहित भी क्यो न हो उसे भी 
पूरा दड देवे । राजा से छोटे भृत्य पर्यन्त राजपुरुषो को अपराध मे प्रजा- 
पुरुषों से अधिक दड होना चाहिए। 


राज्य की व्यवस्था कठोर दड से ठीक बनी रहती है। कड़ा दंड देने पर 
कई आपत्ति करते हैं कि कड़ा दड न देकर कोमल दंड देना चाहिए । वे लोग 
राजनीति को नही समझते । एक पुरुष को कठोर दंड देने से सब लोग बुरे काम 
करने से भ्रलग रहेगे और बुरे काम को छोड़ कर घमंमार्ग भे स्थित रहेगे। 
एक राई भर भी यह कोर दड सब के भाग मे न आवेगा और जो सृगम दंड 
दिया जावेगा तो दुष्टता बढ जावेगी । 


जो-जो नियम राजा और प्रजा के सुखकारक और घमेयुक्त समर्भों उन-उन 


नियमों को तीन सश्नाओ द्वारा नित्य बाँधा करें । नीचे लिखे नियमो को सदा 
हृष्टि मे रखें--- 


(१) जहा तक बन सके बाल्य-अवस्था मे विवाह न करने दे । 


(२) युवा अवस्था से भी पति-पत्नी की प्रसन्नता के बिना विवाह न होता 
चाहिये । 
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(३) ब्रह्मचयें का यथावत सेवन करना और कराना चाहिये । 

(४) व्यभिचार और बहु विवाह को बद करे जिससे शरीर और आत्मा 
मे पूर्ण बल बढता रहे । 

(५) सवंदा आत्मा और शरीर के बल को बढाते रहना चाहिये । 

(६) बल ओर बुद्धि का नाशक व्यभिचार और अतिविषय सेवन है 
विशेषतया क्षत्रियो को हाँग और बलयुक्त होना चाहिये । 

(७) राजपुरुषो को अति उचित है कि कभी दुष्टाचार न करे, किन्तु सब 
दिन धर्म-न्याय से व्तं कर सब के सुधार का हृष्टान्त बने । ध्यान रखना चाहिये 
कि प्रजा सदा ही राजा ओर राज पुरुषो का अनुकरण करती है । यदि वे श्रेष्ठ 
होगे तो प्रजा भी श्रेष्ठ होगी । | 

* ५८) राज्य की उच्नर्ति के लिए आवश्यक है कि प्रजा घनाढ़य, नी रोग, 
खानपान, वस्त्र ,4८निव[स ',तथा शिक्षा क्षादि से परिपूर्ण हो। इन आवश्यक 
बातो की ओर राज्य को अधिक ध्यान देना चाहिए विशेषकर के किसानो का 
संरक्षण करे। किसान राजाओ का राजा है और सबसे अधिक परिश्रम करने 
वाला है उन्हें कभी भी खानपान, छादन, निवास और घन से रहित न 
होने दे । 

(६) राज्य का कतंव्य है कि सब राज पुरुषो को और बन्य प्रजाजनों को 
भी युद्ध की शिक्षा भ्रवश्य दे । जो पृर्वे शिक्षित योद्धा होते है, वही अच्छे प्रकार 
से युद्ध मे लड़ सकते हैं। 

(१०) जो कोई योद्धा युद्ध में मर गया हो उसकी स्त्री तथा असमर्थ 
सतान का यथावतु पालन करे । जब उसके लड़के समर्थ हो जावे तब उनको 
राज्य मे यथायोग्य अधिकार देवे । 

(११) राज्य कार्य मे विविध प्रकार के अध्यक्षो को नियत करे श्लौर सदा 
उनके काम की देखभाल करता रहे । जो यथावत्‌ काम कर उचका सत्कार बोर 
जो विरुद्ध करे उनको दड देवे ॥ 

(१२) प्रजा की साधारण सम्प्ति के विरुद्ध कोई काम न करे । 
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(१३) राज्य का कतंव्य है कि देशाचार और शास्त्र व्यवहार के आधार 
पर विवादयुक्त कर्मो' का निर्णय श्ीघ्रातिशीघत्र करे। 

(१४) राज्य की रक्षा और शन्रुओ को पराजित करने के लिए सदा ही 
दस्त्रास्तसयुक्‍त्त प्रशसनीय तथा बलवती सेना का निर्माण करे । 

(१५) प्रजा से इस प्रकार कर (१85) ले कि जिससे प्रजा भी दु.खी न 
हो और राज्य का कार्य भी बिना किसी विष्च के चलता रहे । 


(१६) राज्य में ऐव्वर््य वृद्धि के लिए शिक्षा, उद्योग तथा व्यापार की 
ओर श्रधिक ध्यान देना चाहिए । 


७ प्रायंसमाजी वेदों के सच्चे अनुयायी हैं। प्रत्येक & 
हिन्दू की दृष्टि में बाइबिल की तरह पुजनीय बन गया... 
है--ऋषि दयानन्‍द का सत्याथथप्रकाश । 

कारागार की छडों के पीछे एक चर्ष तक 'सत्यार्थ- 
प्रकाश सेरा मित्र, प्रकाशस्तम्भ और जीवन बना रहा। 
सत्यार्थप्रकाश में वेद का तत्व है। इसके महत्व को कम 
करने का अर्थ है कि बेदों के बहुमूल्य सार की प्रतिष्ठा 
तथा सूल्य को कम्र किया जाये। 
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राजधर्म 


रत घर्मके विषय में महषि की नृतन प्रेरणाएँ एवं उदभावनाएँ हैं। 
उन्होने भ्रपने सत्यार्थ प्रकाश मे इन उददभावनाओं को तीन प्रकार से प्रकट 
किया है। प्रथम “इसका अभिप्राय यह है” यह कहकर, द्वितीय---“मर्थातु 
हारा”, भोर तृतीय” प्रब्नोत्तर विधि से । 

अस्तु | अब यहाँ सत्याथंप्रकाश के षष्ठ-समुल्लास मे वणणित राजघर्म की_ 
संक्षिप्त एवं पक्षपातरहित समालोचना प्रस्तुत की जाती है, जिससे पाठक 
मह॒पि द्वारा मान्य राजधमें के विपय मे जानकारी प्राप्त कर सकें ;--- 

राजा ब्राह्म हो 

मह॒षि के विचारो के श्रनुसार राज़ा को अपने क्षात्रधर्म के अतिरिक्त 
ब्राह्मण के गुणो से भी युक्त होना चाहिए। इसके लिए वे मनुस्मृति का यह इलोक 
लिखते है और इसका बर्थ इस प्रकार देते है :--- 

“ब्राह्म प्राप्तेन संस्कार क्षत्रियेण यथाविधि। 

किजेसा परम विद्वान ब्राह्मण होता है, वैसा विद्वान सुशिशित होकर 
क्षत्रिय को योग्य है! । यहां महषि का अभिप्राय यह है फ़ि राजा दास्त्रो के 
साथ ज्ञास्त्रो का भी वेत्ता हो जिससे बह न्यायपूर्वक प्रजा की रक्षा कर सके । 
इन बातो से यह भी सिद्ध होता है कि राजा कम से कम पच्चीस वर्ष तक 
इस्म॒ तथा शास्त्रों का विधिवत अध्ययन करे। महधि दयानन्द राजा का 
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अल्यायु होना स्वीकृत नहीं करते । इसीलिए तो उन्होने मी 
में मनु द्वारा मान्य यह सिद्धान्त कि :--- 

बालो5पि नावमन्तव्यो मनुष्य इति भूमिपः । 

अर्थात्‌ चाहे राजा बालक भी हो, उसका अपमान मनुष्यों को निजी हि 
चाहिए, का वरशंत नही किया है। इससे यह घ्वति भी स्पष्ठ निः 
कि महषि जी के मन्तव्य के अनुसार “राजा का पद” पैतृक न होकर गुणों 
पर पूर्ण रूप से अवलम्बित है। इसी बात को महषि इस प्रकार कहते है :--- 
त॑ सभा च समितिदच सेना च। 
< ८ 4 
सभ्य सभा मे पाहि ये च सम्या: सभासद. । . 


(तम्‌) उस राजघर्म को (सभा च) तीनो सभा (समिति च) सम्रामादि 
की व्यवस्था और (सेना च) सेना मिलकर पालन करें। सभासद और राजा 


को योग्य है कि राजा सब सभासदो को शभाज्ञा देवे कि है (सभ्य) सभा के 
योग्य मुख्य सभासद तू (मे) मेरी (सभाम्‌) सभा की घम्मयुक्त व्यवस्था का 
(पाहि) पालच कर ओर (ये च) णो (सम्याः) सभा के योग्य (सभासद ) 
सभासद हैं, वे भी सभा की ष्यवस्था का पालन किया करें | इससे एक बात्त 
जौर भी स्पष्ठ होती है कि प्रत्येक सदस्य को सभा के नियमों के साथ-साथ 
सभाध्यक्ष की व्यवस्था भी माननी थोग्य है। परन्तु आजकल की विघान- 
सभाओ एवं लोक सभा तक मे इन नियमों की अवहेलना हम नित्य प्रति होते 
देखते हैं । इस प्रकार की घटनायें राष्ट्र के निर्माण भे विघटन का उबाल उत्पन्न 
करने वाली होती है। इसका मुख्य कारण है कि महधि द्वारा कथित सभासदों 
के गुण इन सदस्यो मे नही पाये जाते । सभासद के गुण आगे लिखे जायेंगे । 
श्रागे महधि अपने मन्तव्य को इस प्रकार प्रकट करते हैं “इसका अभि- 
प्राय यह है कि एक को स्वतन्न्र राज्य का श्रधिकार न देना चाहिए । किन्तु 
राजा जो सभापति, तदाघधीन सभा, सभाधीन राजा, राजा और सभा प्रजा के 
भाधीन और प्रजा राजसभा के आधीन रहे महषि के इन विचारों में 
मौलिक विचार प्रत्यक्ष दिखाई देते है। ससार का कोई भी देदा श्राज तक इस 
प्रकार के सविधान की व्यवस्था न कर सका, यह कितने विस्मय की बात है 
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मसहषि दग्मानन्द यहाँ कहते हैं कि सभा राजा के आधीन हो । इससे सभा के 
“ सदस्य अपनी इच्छा से राजद्रोह भादि कार्य नही कर सकते, तथा साथ में 
राजा भी उस सभा के आधीन होगा, इससे राजा की निरकुशता पर प्रति- 
खन्‍्धच लग जाता है । इस प्रकार कोई भी कार्ये उसी समय पूर्ण समझा जाता 
है जबकि उस की स्वीकृति राजा तथा सभा दोनो एक मत होकर दें । 

ऐसा समय भी आ सकता है, जब कि राजा तथा सभा दोनों मिल कर 
राष्ट्र को हानि पहुँचाने का गुप्त प्रयत्व करे । इस अवस्था को रोकने के लिए 
अहधि ने लिखा है कि राजा तथा सभा दोनो प्रजा के आधोीन होने चाहिएँ। 
प्रजा भी अपने इस महत्त्व का कही अनुचित लाभ न उठाले, अतः उन्होने पुनः 
कहा कि प्रजा राजसभा के आधीन हो। इस प्रकार महंधिं ने राज्यचक़ 
स्थापित किया है, जिससे राष्ट्र का प्रत्येक अग स्वतन्त्र न होकर एक दूसरे के 
आधीन है । 


भहपि जी ने धर्म को प्रधानता प्रदान करते हुए विद्यासभा, धर्मसभा 
तथा राजसभा (न्यायसभा) तीन सभाये स्वीकृत की हैं : 


सभाध्यक्ष 
इन तीनो सभाभञ्रो के वध्यक्ष किन ग्रुणो से समन्वित हो, इस बात का 
परिचय देना भी महर्षि जी नही भूले, उन्होने स्पष्ट रूप से कहा ३--- 


तपत्यादित्यवच्चेष चक्षू षि च मनांसि च। 

न चेन भुवि शक्‍्नोति कश्चिदप्यभिवीक्षितुस ॥ 

सो&ग्निर्भवति वायुशच सो5क॑. सोम स धर्मराट्‌ । 

स कुबेर स॒ वरुण. स महेन्द्र: प्रभावतः ॥। 

श्रर्थातु जो सूर्यवत्‌ प्रतापी होकर भपने तेज से सब मनुष्यो के' बाहर एवं 

भीतर दोनो को तपाने वाला हो, जिसको पृथ्वी पर कड़ी दृष्टि से देखने मे 
कोई भी समर्थ न हो । जो अपने प्रभाव से अग्नि, वायु, सूयें, चत्धमा के समान 
हो ॥ धर्म प्रकाशक, घन वर्घन, दुष्ठो का दमन करने वाला तथा बड़े ऐड्वर्य 
चाला हो, वही सभाध्यक्ष होना ठीक है । परन्तु श्राज के भारत में सभाध्यक्ष 
अनाते समय इन बातो का कोई भी ध्यान नही रखता । आजकल तो दलो की 
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दल-दल मे फेंसकर बुद्धिमान सदस्य भी बहुश्रृत को छोड़कर अल्पश्ुत को 
सभाधयक्ष बना डालते हैं। इस प्रकार के अ्रध्यक्ष अपने दल के सदस्यों की कठ- 
पुतली ही बने रहते है, क्योकि उनमे स्वतस्त्र विचार की कमी होती है। 


सच्चा राजा दण्ड 


महषि दयानन्द आलंकारिक रूप में दण्ड को ही सच्चा राजा बतलाते हैं । 
क्योकि हम दैनिक जीवन मे देखते है कि राजा से भय खाने का अर्थ लोग उसके 


द्वारा मिलने वाले दण्ड से लेते है। दण्ड के विषय को लेकर सस्क्ृत-साहित्य में 
बहुत कुछ लिखा गया है । कोटिल्य अर्थ-शास्त्र मे अनेक आचार्यो के मत निर्देशन 
के अध्याय मे लिखा गया है “आन्वीक्षकीत्रयी वार्तानां योगक्षेमसाधनों दड:” 

अर्थात्‌ आन्वीक्षकी (न्याय विद्या) श्रयी (वेद विद्या) और वार्ता (कृषि, 
पशुपालन एवं व्यापार) इनके सुचारु रूप से संचालन के लिए दड ही एक मात्र 
समर्थ है। आगे चल कर इसी प्रसंग मे कहा है” तस्यामायत्ता लोकयात्रा” 
अर्थात्‌ इस दड नीति के आधीन ही सारी ससार यात्रा है। परन्तु कौठिल्य इस 
नीति विपक्ष मे अपना मत देते हुए कहते हैं-- 

“लेति कौटिल्य. । तीक्षणदण्डो हि भूतानामुद्दे जनाय । 

मृदु दण्ड. प्रिभूयते । यथार्थदण्ड पूज्य.” । 

भर्थात्‌ तीक्षण दड देने से प्रभा उखड जाती है ओर जो राजा थोड़ा और 
मृदु दड देता है, लोग उसका तिरस्कार करने लग जाते हैं। इससे राजा को 
उचित है कि वह दड का उचित प्रयोग करे। मह॒षि दयानन्द ने भी अपने 
सत्यार्थ-प्रकाश मे इनसे मिलते-जुलते विचार प्रकट किये हैं। उन्होने लिखा है 
“कि जहाँ दड सारी प्रजा को शासन मे रखता है, वहा उसका सदुपयोग ही 
एक मात्र मुख्य कारण है+--- 

समीक्ष्य स धृतः सम्यक्‌ सर्वा रंजयति प्रजा ।। 

धर्थात्‌ भली प्रकार सोच समझ कर दिया गया दड सदा प्रजा को प्रसन्न 
रखता है । यदि इस दंड का उचित प्रयोग न किया जाय तो यह सर्व प्रकार से 
राजा को नष्ट कर देता है | महषि ने अपने सत्यार्थप्रकाश मे यह लिख कर 
कि--“यत्र श्यामों लोहिताक्षो दण्डर्चरति पापहा” दंड का मानवीकरण 


किया है । मानवीकरण के साथ-साथ यह इलोक दान्द चित्र का भी सुन्दर 
दृष्ठान्त है। यहाँ दंड को श्याम वर्ण कह कर उसकी भयानकता का दिगू दर्शन 
करवाया गया है । तथा लोहिताक्ष कह कर दंड के क़ोधी स्वभाव का परिचय 
दिलाया गया है । 
परन्तु यह कृष्ण वर्ण, लोहिताक्ष दड किस प्रकार के राजा के वल्यीभृत 
होकर उसका सनातन सेवक रह सकेता है। इस वात को महपि दयानन्द जी 
इस इलोक से प्रकट करते हैं । 
शुचिता सत्यसन्धेत यथा शास्त्रानुसारिणा । 
प्रशेतु शक्यते दण्ड: सुसहायेन घीमता ॥ 
भ्र्थात्‌ जो पवित्नात्मा, सत्याचरणी, सज्ज्ञन पुरुषो का सगी, यथावत्त्‌ नीति- 
शास्त्र के अनुकूल चलने वाला, भौर श्रेष्ठ पुरषो की सहायता युक्त बुद्धिमान 
राजा होता है वही न्‍्यायरूपी दड के चलाने मे समर्थ होता है । इस इवोक में 
“सुसहायेन” शब्द प्रत्यक्ष रूप से यह इग्रित करता है कि राजा को अपने 
मन्त्रियो से भी दंड देते समय मन्त्रणा करना अनिवार्य है। यह मन्रियों सेविचा र- 
विमर्श त किया गया तो राज्य मे भ्रराजकता फैल जायेगी और “ मत्स्यन्याय 
प्रारम्भ हो जाएगा । इस न्याय के आधार पर जिस प्रकार समुद्र में बडी मछली 
छोटी मछली को खा जाती है, उसी प्रकार बलवान मनुष्य निरबंल को हडप 
कर जाएगा । 
सन्त्री परिषद्‌ की सख्या 
राजा की सलाहकार सभा के सदस्य तीन से लेकर दस तक होने चाहिए 
ऐसा महषि भ्रपने सत्याथेप्रकाश मे लिखते हैं। परन्तु मह॒षि जी ने इनको 
सख्या इतनी ही क्यो हो इसमे कोई कारण तथा तरक॑ उपस्थित नही किया । 
इसकी पुष्टि के लिए हमे कौटिल्य के अथे-शास्त्र का आश्रय लेना होगा। अर्थ- 
शास्त्र मे लिखा हैः-- । 
सहायसाध्य॑ राजत्वं चक्रमेक॑ न वर्तंते । 
कुर्वीत्‌ सचिवास्तस्मात्तेषां शुणुयान्मतस्‌ ॥ 
अर्थात्‌ राज्य का रथ अकेले राजा के एक पहिये से नही चल सकता | 
इसको मन्नी रूपी दूसरे चक्र की आवश्यकता है । अतः यह बात सोचकर राजा 


-आयोदिय पड . दीपमाला 


को मंत्री अवश्यमेव रखने चाहिएँ और समय पर वह [उनके विचारों को 
ध्यान पूर्वक सुने । यदि मंत्री संख्या मे एक ही होगा तो वह अपनी इच्छानुसार 
चला कर राष्ट्र को नष्ट-अष्ट कर सकता है। न ही राजा को दो मन्त्री रखने 
उचित हैं,क्योकि यदि वे दोनो मत्री परस्पर एक मत हो जायें तो उस समय राजा 
का उचित रूप से मन्त्र सिद्ध नही होता । अत, कम से कम तीन और अधिक से 
अधिक दस मन्‍्त्री होने चाहिएँ। ये मन्‍्त्री किस योग्यता के हो, इसे महषि जी 
निम्न प्रकार कहते है.--- 
मौलान शास्त्रविद: श्रांह्नब्धलक्षात्र्‌ कुलोद्गतान्‌ । 
सचिवान्सप्त चाष्टो वा प्रकुर्वीत परीक्षितात्र ॥ 
अर्थात्‌ स्व॒राज्य मे उत्पन्न, वेदादिशास्न्नों के जानने वाले छूर-वीर लक्ष्य से 
भ्रष्ट न होने वाला कुलीन बोर जिनकी प्रथम सकट काल मे परीक्षा की जा 


चुकी हो ऐसे मन्‍्त्रो होने चाहिएँ । परन्तु आज के युग मे मन्त्रियो की क्या कसौटी 
है, यह जानना नितान्‍्त दुलेभ है । 


अध्यक्ष और सदस्य होने को योग्यता 
प्राचीन काल में अध्यक्ष तथा सदस्यों के लिए “कॉड श्राफ कॉनडक्ट'" 
अर्थात्‌ “आचार संहिता” का भी विधान था। यदि इस “आचार सहिता के 
आधार सहिता के नियमों के अनुरूप कोई व्यक्ति पूरा उतरता है तो वह 


अध्यक्ष तथा सदस्य होने के योग्य है, अन्यथा नहीं। मह॒षि सत्याथप्रकाश में 
स्पष्ठ लिखते है:ः-- 


त्रविद्य भ्यस्त्रयी विद्या दण्डनीति च शाशवतोस । 
आन्वीक्षकी चात्मविद्यां वार्ता रम्भाश्च लोकत. ॥। 
इन्द्रियाणां जये योग समातिष्ठेद्वानिशस | 
जितेन्द्रियों हि शक्‍्नोति वशे स्थापयितु प्रजा. ॥ 
श्र्थात्‌ अध्यक्ष और राजसभा के सभासद्‌ उसी समय हो सकते है, जब कि 
वे चारो वेदो की कर्म, उपासना और ज्ञान विद्या के जानने वालो से तीनो 
विद्या, राजकीय कार्यो मे प्रयुक्त होने वाली शाइवत दण्डनीति, न्याय विद्या 
आत्म विद्या भर्थात्‌ परमात्मा के ग्रुण कर्म स्वभाव-वाली ब्रह्म विद्या 


तथा लोगो से वार्ताओ का श्रारम्भ (कहना और पूछना) सीख ले, इसी अवस्था 
मे सभापति तथा सदस्य होने का अधिकारी है। 
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यहाँ हमे मह॒षि के “वार्तारम्भाइ्चलोकतः” को लेकर कुछ कहना है। 
महृषि दयानन्द ने वार्ता का अर्थ सत्याथंप्रकाश मे “कहना और पूछना” लिखा 
है। परन्तु हमारे विचार से यह भर्थ यहाँ अधिक संग्रतत प्रतीत नही होता। 
यहाँ वार्ता का अर्थ “कृषि, पशुपालन और व्यापार भी साथ-साथ मे होना 
चाहिए था। क्योकि वार्ता का श्र्थ धर्थ-ध्ास्त्र के प्ररोीता आाचाय चाणक्य 
ओर मनुस्मृति के प्रसिद्ध टीकाकार कुल्लुस्वामी ने भी इस अकार किया हैः--- 


कृषि पशुपाल्ये चारिणज्या वार्ता । 
उपरिवणित ग्रुणो का प्रत्येक सदस्य मे अनिवायय मेल होना चाहिए । 
क्योकि जिन सदस्यों ने मिलकर राष्ट्र निर्माण का कार्य करना है वे “अभवश्य- 
मेव राष्ट्र-सम्बन्धी नीतियो और व्यापारो के वेत्ता तथा पारदर्शी होने चाहिएँ। 
इसके अतिरिक्त महर्षि जी कहते हैं कि सदस्यो मे कुछ बातें नहीं भी होनी 
चाहिएँ । 
दश काम समुत्थानि तथाष्टो क्रोधजानि च । 
व्यसनानि दुरन्तानि श्रयत्नेन विवर्जयेत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ काम से उत्पन्न होने वाले श्रवगुण, जेसे--मृगया खेलना, भक्षो 
का खेल, दिन मे सोना, काम-कथा, स्त्रियों का अतिसय, मादक द्रव्य, गाना 
बजाना, नाचना, और वृथा इधर-उधर घुमना ये दश कामज श्रवगुण सदस्यों 
में नही होने चाहिएँ। तथा क्रोध से उत्पन्न होने वाले आठ व्यसन अर्थात्‌ 
किसी की छुगली करना, चोरी तथा परस्ची-हरण, द्रोह रखना, ईरष्या, असूया, 
अथे दूपण अर्थात्‌ घन को बुरे कार्यो मे लगाना और कठोर वचन सहित बिना 
अपराध के दण्ड देना इन अवगुणों को सदस्य और अध्यक्ष त्याग दे । परच्तु 
भाज भारतवासी इन श्रवगुणों को ही गुण मान बैठे हैं । आज सास्क्ृतिक 
समारोहो का ढोग रचकर श्रने तिकता का प्रचार हो रहा है। क्या ग्राना बजाना 
ही एक मात्र सांस्कृतिक कायें होता है ? 


योजना (स्कीम ) 
राजा अपने राज्य को ठीक रखने के लिए कुछ योजनायें बनाए। राजा 
की इस योजना के आधारस्तम्भ मत्री, दुत और चर होते हैं । मत्रियों के 
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विषय मे ऊपर लिखा जा चुका है। यहाँ अब दूतो श्रौर चरो के विषय में 
भह॒षि द्वारा मान्य विचार प्रस्तुत किये जाते हैं । 


दूत तथा चर 
वस्तुतः दूत सन्धि मे बन्धे राष्ट्रों को विग्रहयुक्त और विग्रहयुक्त राष्ट्रों 


को सन्धि संयुक्त कर सकता है । वह अपनी नीति द्वारा प्रतिपक्षियो के संगठन 
को छिन्न-भिन्न कर सकता है । अत' राजा को बहुत विचार-विनिमय के उप- 
रान्त दूतो की नियुक्ति करनी चांहिये । ये दूत ग्रुण, कमें, स्वभाव एवं बुद्धि 
के अनुसार तीन प्रकार के होते हैं (१) निसृष्ठार्थ, (२) परिमिताथे, तथाः 
(३) शासनहर । इन दूतो से राजा अपने मित्र उदासीन एवं शत्रु राजाओं से 
समयानुसार सन्धि, विग्रहद, यान, आसम, संश्रय और द्वधी भाव जादि षड्‌ 
गुणों का व्यवहार करे । इन दूतो की नियुक्ति देश से बाहर होती है परन्तु 
अपने ही देश मे राजद्रोहियो की गतिविधि का निरीक्षण करने के लिए राजा 
ग्ुप्तचरों का जाल भी बिछाये। 


योजना का मुख्य अग सैन्य-संचालन भी है, सेन्य-संचालन के अभाव में 
ही उपूछती और लद्दाख मे भारतीय सेनाओ को अतीव क्षति उठानी पडी । राजा 
तथा सेनापति किस परिस्थिति मे किस प्रकार की व्यूहू रचना करे इसका 
विस्तृत वर्णन भी सत्यार्थप्रकाश मे है। 
राज्य-प्रबन्ध हे 
राज्य की सुव्यवस्था के लिए राजा अपने राज्य मे कम से कम अटद्वारह 
विभाग स्थापित करे । इन अट्ठवारह विभागों के अध्यक्ष नीति धर्मपर्वंक सदा 
तत्पर रहकर कार्य करे। इसके साथ-साथ राजा अपने राज्य में प्रजा 
की सुविधा के लिए राज्य से सम्बन्धित एकाइयाँ स्थापित करे । इस बात को 
मह॒थि जी अपने सत्याथ॑प्रकाश मे इस प्रकार लिखते है:--- 
हयोस्त्रयाणां पचानां सध्ये गुल्ममधिष्ठितस्‌ । 
तथा ग्राम शताना च कुर्याद्‌ राष्ट्रस्थ सग्रहस ॥ 


अर्थात्‌ दो,तीन, पाँच और सौ ग्रामो के मध्य एक राज-स्थान रखे । यहाँ 
राज-स्थान से अभिप्राय तहसील, थाना आदि से लिया जाना उपयुक्त है। इसी 
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क्रम से राजा गाँव में तम्बरदार, तीत चार गाँवों के मध्य जेलदार भ्रादि 
अधिकारियो की नियुक्ति करे। राजा इन अधिकारियों पर निरन्तर हृष्टि रखे, 
कही ऐसा न हो कि ये भ्रधिक्रारी व्यथं मे प्रजा को सताते रहे । राज्य प्रबन्ध की 
सफलता के लिए राजा अपराधियों को अपराधानुसार दण्ड देता रहे । राजा 
अर्थ-व्यवस्था के लिये प्रजा से कर भी ले परन्तु वह कर प्रजा पर भार- 
रूप न हो । 

इससे आगे महर्षि जी प्रश्नोत्तर विधि का आश्रय लेकर अपने विचारों को 
प्रकट करते है। यदि राजा या उसकी पत्नी राज्य के विरुद्ध व्यवहार करे 
तो उस विषम परिस्थिति मे क्‍या होना चाहिए। इस समस्या का समाधान 
सहषि जी मे सरलतापूर्वक यह कृहकर कर दिया कि उनको राज्य सभा दण्ड 
दे। उन्हे राज्य-सभा का दण्ड क्षैनिवार्य रूप से मानना पड़ेगा । 

इस प्रकार हम देखेंगे कि मह॒षि दयानन्द राजनीति के विषय मे स्वतन्त्र 
एवं मौलिक विचारो के उद्घोषक हैं। उनकी यह घोषणा इस बात से और 
भी पुष्ट होती है कि अच्छे से भ्रच्छे विदेशी शासन की अपेक्षा मुखे राजा के 
आश्रित स्वदेशी शासन उत्तम है । 
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स्वामी दयानन्द के सिद्धान्त उनके सत्यार्थप्रकाश 

में निहित है। यही सिद्धान्त ऋग्वेदभाष्य-भूमिका में 

हैं। स्वामी दयानन्द एक धार्मिक सुधारक थे। उन्होने 
सू्तिपुजा से श्रविराम युद्ध किया। 

--सर बेलण्टाइन चिरोल ' 


न्फफफ कक कलर कक कक के कक कफ के के के के के रे रे उस पर आकाश की आई! 
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है| 


ईश्वर के स्वरुप का दाशनिक 
आर वैज्ञानिक विवेचन 


वेद की नित्यता पर प्रकाश 


सत्याथथंप्रकाश के 
सप्तम ससुल्लास के आधार पर 
््छे 


पं० क्षितीश कुमार वेदालंकार, एम० ए० 
छ 


शक 

» सप्तम समुल्लास में ईद्वर -और वेद का 
विषय वर्णित है। उन दोनो के सम्बन्ध मे ऋषि 
का मन्तव्य अन्य सब मतवादियो से भिन्न है। 
इसीलिए इन दोनो विषयो पर अन्य मताव- _ 
लम्बियो से शास्त्रार्थ भी कम नही होते रहे है । 
परन्तु ऋषि का मन्तव्य कितना मौलिक और 
युक्तियुक्त है यह इस समुल्लास को पढने से ही 
विदित हो सकता है। यूरोपीय चिद्वानो ने वेद में 
अनेकेश्वरवाद का भ्रम प्रसारित किया है। 
इसी प्रकार ईइवर के सृष्टि कतृ त्व, उसकी निरा- 
कारता, सर्वेशक्तिमत्ता और सर्वज्ञता आदि के 
विषय में भी भारी भ्रम फैला हुआ है। विषय 
जटिल होने पर भी स्वाध्यायशील लेखक ने 
दाशनिक और वैज्ञानिक ढंग से ऋषि के मन्तव्य 
पर प्रकाश डाला है। अवतारवाद का और 
अद्व तवाद का खण्डन लेखक ने जहाँ नए ढंग से 
किया है वहाँ वेदश्ञान की आवश्यकता पर भी 


अपने ढंग से प्रकाश डाला है | 
“स्म्पादक 


आस 
७ 


झुनेक विद्वानों की यह घारणा है कि वेद में अनेक ईश्वरों फा वर्णन 
है , पोराणिकों के विभिन्न सम्प्रदाय श्रोर उनमे पृथक्‌-पृथक्‌ आरा- |, 


ध्यदेवों का प्रचलन देखकर ही शायद उन्होंने यह धारणा बनाई हो । पौराणिकों 


के आचरण को देखकर उसे ब्रेद पर आरोपित करने की भूल करने वालो में 
सबसे श्ागे है वे पाइचात्य विद्वानु जिनके बेद सम्बन्धी प्रभुत परिश्रम के आगे 
नत-मस्तक होकर भी हमें यह कहने में तनिक भी सकोच नही कि बेद से अनेके- 
इवरबाद (20!ए]76877) सिद्ध करने की उनकी चेष्टा दुष्चेष्टा मात्र है। 
वेद में अ्रनेक ईइवरो के वर्णन की फल्पता एक और अमर पर भी आघा- 
रित है । आजकल विज्ञान फी प्रत्येक शाखा में प्रचलित विकासवाद फे आधार 
पर सोचने वाले लोग यह समझते हैं कि एक ईश्वर की कल्पना बौद्धिक ज्ञान' 
फी पराकाष्ठा की द्योतक है, शोर वेद फ्योकि आदिस रचना है, इसलिए आदि- 
काल के लोगो की बुद्धि का विकास इतना नही हो सकता कि थे ईदइवर के 
एकत्व की कल्पना कर सके । वे तो नदी-तालो, वृक्ष-वनस्पतियों, भ्रधरों, 
वर्षा, बादल, बिजलो आदि प्राकृतिक विपयेयों और भौतिक घठना-विलासो को 
ही देव समझकर पुजने लगे या उन्हीं मे ईश्वरत्व को बुद्धि रखने लगे। 
विकासवाद-जनित इसी कपोल कल्पना के आधार पर इस्लाम के भसतानुयायी 
यहाँ तक कहने लगे कि संसार के बड़े घर्मो' से हमारा घर्म सबसे श्रवाचीन 


है, इसलिए वह परिपुर्ण धर्म (?८०० 70!9707) है और इस परिपूर्णता 
की कसोटी यह है कि इस्लाम मे एकेश्वरवाद पर सबसे अधिक बल दिया गया 
है। 'तोहीद फी श्रमानत सीने में है हमारे--फहकर इसी एकेशचरवाद को 
इस्लास का सबसे बड़ा चरवान स्वीकार किया गया हैं । 

इस्लास के इस एकेइवरवाद फी घकार्चोष से फुछ लोग इतने प्रभावित 
आए कि उन्होने यहाँ तक कहने में संकोच नहीं किया कि मध्यकाल में शंकरा- 
चाय ने अद्वंतवाद के दार्शनिक आधार पर ईश्वर के एकत्व का जो प्रचार फिया 
वह इस्लाम फे और मुसलमान सुफियों के एफेश्वरवाद से ही प्रेरित होकर 
क्रिया । ऐसा कहने थाले भारतोय घिद्दानों मे पं० सुन्दरलाल, डा० ताराचन्द 
ओर केच्रीय श्षिक्षा-मन्नी डा० हुमायू फवोर प्रभूति फा नाम लियाजा 
सकता है। 


ईश्वर एक है 

जहाँ तक वेद का सम्बन्ध है, उसकी बात वेद के हो आधार पर फही 
जाए तो श्रच्छा है--क्योकि श्रन्‍्य भ्रन्थ के आधार पर फही हुई बात परतः 
प्रमाण होगी भौर उसके विवाद फा विषय बन जाने की भी सस्मावना है । 
इप्तके अलावा बेद स्वय इतना समय है कि उसे अपनी बात को पुष्टि के लिए 
किसी अन्य ग्रन्य की सहायता की श्रावध्यक्षता वही । 

वेद ने स्वयं ही उक्त गुत्थी सुलझा दी है। ऋग्वेद का एक मंत्र है-- 

एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्त्यग्नि यम मात्तरिश्वानमाहुः । 

इन्द्र मित्र वरुणमग्निमाहुरथो दिव्य: स सुपर्णो गरुत्मान्ु ॥ 

ऋक्‌० १॥१६४४६ 

ज्ञानी लोग एक ही ईइवर को शब्ननेक नासों से पुकारते हैं--अग्नि, यस, 
सातरिश्वा, इन्द्र, मित्र, वरुण, सुरणं, गरुत्मानु--सब उसी एक ईइवर के 
* नाम हैं । [देखिये सत्यार्थ प्रकाश प्रथम समुल्लास--उससें- परमात्मा फे इसी 
'प्रकार के १०८ नामों की व्याख्या की गईं है ।] 

इसी प्रकार “य एकर्चर्षणीना वसुनामिरज्यति” (ऋकू० १।७/६), 
“य एक इद्विद्यते वसुमर्त्याय दाशुषे” (ऋच्ू० १८४७), “ईशावास्यमिद 
सर्व यत्किच जगत्या जगत्‌” (यज्भु० ४०१); “भुवनस्य यस्पतिरेक एव 
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नमस्य.” (अथवें० २।२१)--इत्यादि अनेक मन्त्र चारों चेदों से उद्धृत किए 
जा सकते हैं, जिनसे ईइवर का एकत्व प्रतिपादित होता है | विशेष बात यह 
है कि जहाँ ईइवर की एकता फे प्रतिपादक सेकड़ो मन्त्र हैं, वहाँ ईइवर की 
अनेकता को सिद्ध करने वाला एक भी मंत्र प्रस्तुत करना कठिन है। इसी 
प्रसग में श्रथर्ववेद (१३४४२) के १६ से १८ तक के मन्त्र ध्यान देने योग्य है : 

“न द्वितीयो न तृतीयश्चतुर्थों नाप्युच्यते। न पंचमों न षष्ठ: 
सप्तमो नाप्युच्यते । नाष्टमो न तवमो दशमो नाप्युच्यते। स एक एव 
एकवृदेक एवं ।” 

--उसे दूसरा, तीसरा और चौथा नहीं कह सकते । पाँचवां, छठा, सातवाँ 
भी नहीं कह सकते । आठवाँ, नवां झोर दसवां भी नहीं कह सकते । बह एक 
ही है, प्रकेला ही जगतु की उत्पत्ति-स्थिति-प्रलय करने वाला है। वह एक 

| 
2 का खण्डन करने वाला प्लौर ईश्वर की एकता का प्रति- 
पादन करने वाला इससे अधिक स्पष्ट और प्राजल वर्णन संसार के अन्य फिसी 
धर्मग्रन्य मे नही घिल सकता--यह बात चुनौती देकर कही जा सकती है। 

न सही अनेक ईइवर, परन्तु बेद में श्रनेक देवताओं का तो वर्णन है ? 

इसे कोई अस्वीकार नही करता । वेद में अनेक देवताशो का वर्णन श्रवहय 
है, किन्तु उपासना के योग्य ईइवर सर्वेत्र एक ही बताया गया है। जहाँ तक 
देव या देवता बाब्द की बात है वहाँ सर्वत्र समझना यह है कि 'देव' शब्द दिवु 
धातु से बनता है। उस दिवु धातु का व्याकरण-सम्मत श्र्थ है--क्रीड़ा, विजि- 
गांषा, व्यवहार, थ्‌ ति, स्तुति, सोद, मद, स्वप्न, कान्ति और गति । अर्थात्‌ 
जिस किसी पदार्थ में इनमें से किसी भी ग्रुण-विशेष का आधिक्य हो, वही देव 
कहलाएगा । संक्षेप से कह सकते हैं कि दिव्य गुण को धारण करने वाली प्रत्येक 
वस्तु देव कोटि में श्राती है। पृथिवी, अग्नि, वायु, जल, चन्द्र, सुर्य श्रादि सब 
देव हैं क्योकि विशिष्ट भुणों को धारण करने वाले हैं। विद्वानों को भी देव 
कहते हैं, क्योकि वे अपनी विद्या के बल पर चमकते हैं। देववाची प्रत्येक शब्द 
प्रकारान्तर से परमात्मा का भी वाची होता है--व्योकि झाखिर सब देवों फए 
भ्षधिष्ठाता तो वही है। फौन-सा देववाची शब्द किस स्थान पर परमात्मा का 
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वाचक है शोर किस स्थान प अन्य पदार्थ का, इसका निर्णय प्रकरण के भनु- 
सार करना होगा। देवता अनेक होने पर भी श्राराध्यदेव केवल ईश्वर है और 
चह सच देवों का अधिष्ठाता है--बेद का यही सिद्धान्त है और इसमें कही 
शंका का स्थान नहीं है । 
तेंतीस देवता 

यजुर्वेद मे जो तंतीस देवतात्री का वर्सन झ्ाता है उसकी व्यास्या शतपथ 
के अनुसार इस प्रकार है--श्राठ वसु, ग्यारह रुद्र, बारह श्रादित्य, एक इन्द्र 
और एक प्रजापति (८+-११--१२--१+-१७-३३) ये तेतीस देवता है । 
थृथ्वी, जल, भ्रग्नि, वायु, श्राकाश, चन्द्र, सं श्रोर नक्षत्र-ये आठ बसु हैं 
क्योकि ये समस्त सृष्टि के वस-हेतु है; इनके बिना सृष्टि की कल्पना नही 
की जा सकती । प्राण, अपान, व्यान, उदान, ससान, नाग, कूर्स, कुकल, 
देवदस, धनंजय और जीवात्मा ये ग्यारह रुद्र हैं क्योंकि जब ये शरीर को छोड़ 
कर जाने लगते है तो सबको रुलाते हैं| संवत्सर फो बारह मास चेत्र, चेशाख, 
ज्येष्ठ, आषाढ़, भावण, भाद्षपद, आशिवन, कातिक, सार्गेशीर्ष, पौष, साघ, 
फाल्गुन बारह आदित्य हैं क्योकि ये सब को आयु को लेते जाते हैं। इन्द्र है 
विजली---अ्रन्तरिक्ष मे यह वृष्टि की जनक है और भुलोक से वेज्ञािक क्रान्ति 
की जनक है--इसीलिए ऋषि ने इसे परमेदवर्य का हेतु बताया है। बिना 
उद्योगों के राष्ट्र समृद्ध नहीं हो सकता और बिना बिजली के उद्योगो का 
विस्तार नहीं हो सकता । उद्योगीकरण से राष्ट्र को ऐशवर्यक्षाली बनाने फे लिए 
ही बिजली की अ्धिकाधिक आवश्यकता है श्र इसीलिए इस दिशा में इतता 
प्रयत्व किया जाता है । प्रजापति है यज्ञ । यज्ञ को प्रजापति इसलिए कहा है 
कि यज्ञ के द्वारा ही वायुमण्डल की शुद्धि, तृष्ठि, जल और आ्रोषधि की शुद्धि 
होती है तथा विद्वानों फे संगतिकरण से अनेक शिल्प-विद्याओं का विकास होता 


है--और ये ही सब प्रजापालन में सहायक हैं । 
क्या ईश्वर का प्रत्यक्ष ज्ञान संभव है! 
श्राप देवताओं की व्यास्या के चक्कर सें पड़े है, परन्तु हम तो सब देवों 
के देव--ईदवर--की सत्ता को ही अस्वीकार फरते हैं। क्या ईश्वर की 
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अस्तित्व किसी तरह सिद्ध किया जा सकता है ? 

यों तो ईश्वर की सत्ता को घिद्ध करने क लिए श्रन्य अनेक प्रकार की 
युक्तियाँ दी जा सकती हैं; किन्तु इस समुल्लास मे ऋषि ने अद्भुत ढंग से ईश्वर 
की सत्ता सिद्ध की है। जितने वेज्ञानिकस्मन्य लोग हैं, वे यह कहते है कि हम 
तो कोवल प्रत्यक्ष फो ही प्रमाण मानते है, अप्रत्यक्ष वस्तुतत्त्व मे हमारी श्रास्था 
नही । प्रयोगशाला मे बेठकर भ्पनी इच्छानुसार जिस पदार्थ को तोड़ने-फोड़ने, 
घटाने-बढ़ाने और जिसको क्रिया-प्रतिक्रिया को जाँचने की सुविधा वेज्ञानिक को 
न सिले उस पदार्थ की सत्ता में वह विद्वास करे भी कंसे ? न्यूट्रोन, प्रोटोन, 
और इलेक्ट्रोन ज॑ से सुक्ष्म तत्त्वों तक पहुँच कर -तो उसका “अहम और भी 
फल गया। वैज्ञानिक यह समझने लगा कि अणुबस बनाकर सुष्ठि का संहार 
करने की कुझ्जी मैने भ्रपनी मुट्ठी से बन्द फर लो, इसलिए इस सुष्टि का 
फर्ता-घर्ता-पेहर्ता मेरे सिवाय भ्लौर कौच हो सकता है ? 


ऋषि ने कहा कि ईइवर का भी प्रत्यक्ष होता है। ईइवर प्रत्यक्ष न होने 
की जिस युक्त फे भरोसे वास्तिकों के सब सम्प्रदाय और आधुनिक वेज्ञानिक- 
गण मन में फूले नही समा रहे थे, ऋषि ने उसकी जड़ ही काट दी । 

ईश्वर का प्रत्यक्ष कंसे होता है, अब यह देखिए । 

न्याय-दर्शेन के अनुसार, इन्द्रिय और अथे के सन्निकर्ष से उत्पन्न जो निर्भान्त 
और निरचयात्मक ज्ञान है, वही प्रत्यक्ष कहलाता है | इन्द्रियों हैं--आ्राँख, नाक, 
कान, जिद्ठा और त्वचा तथा सन । आँख से रूप का अनुभव होगा, नाक से 
गन्ध का, कान से शब्द का, जिल्दा से रस का श्लौर त्वचा से स्पर्श का । श्रव 
रूप, रस, गन्ध, स्पर्श और शब्द तो गुण हैं, किन्तु जब इन्द्रियों का इन गुणों से 
सन्निकर्ष होता है, तब हम भ्रात्मायुकत मन से शुणी का प्रत्यक्ष करते हैं। विज्ञान 
की हृष्टि से पदार्थ उसको कहते हैं जिसमें भार हो श्रौर जो स्थान घेरे । इस 
व्यास्या के अनुसार जसे रूप रस श्रादि पदार्थों के गुण हैं, वैसे ही भार होना 
या स्थान घेरना भी गुण है, स्वय पदार्थ नहीं। रूप रस आदि का तो कोई 
भार भी नही होता, न ही दे स्थान घेरते हैं। समस्त संसार मे जितने 
भी पदार्थ हैं उन सब के गुणों का ही सम्प्के हमारी इन्द्रियों के साथ होता है 
ओर उन गरुसो के सम्पर्क से ही हम कहते हैं कि हमें श्रमुक पदार्थ 
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भर्थात्‌ गुणी का प्रत्यक्ष हो जायगा जिस प्रकार हम सामान्य व्यवहार में गुण 
से गरुणी का भत्यक्ष करते हैं उसी प्रकार इस समग्र सृष्टि रचना--चातुरी को 
देखकर इसके रचयिता अर्थात्‌ गुणी परमात्मा का प्रत्यक्ष होता है । यदि फहा 
जाए कि परमात्मा फा इस प्रकार प्रत्यक्ष हम नहीं मानते, तो लोक से भी 
किसी पदायें का प्रत्यक्ष सम्भव नहीं, यदि लोक मे किसी भी पदार्थ का प्रत्यक्ष 
सम्भव है--जिससे न चार्वाक इन्कार करते हैं, न विज्ञान को सर्वेर्वा समभने 
वाले कम्पुनिस्ट तथा श्रन्य नास्तिक--तो सृष्टि फो देखकर सृष्टिफर्ता का भी 
प्रत्यक्ष मानना ही होगा । सृष्टि रचना में कहीं चातुरी नहीं है, इस बात से 
कट्टर से कट्टर भास्तिक भी इन्कार नहीं कर सकता । चातुरी गुण है झौर वह 
गुणी छा प्रत्यक्ष करवाने से प्रमाण है। 
एक अन्य युक्ति 

ईश्वर की सत्ता मे एक और शअ्कादय युक्तित है। नास्तिक लोग ईइवर फी 
सत्ता से भले ही इन्कार करें, किन्तु जीवात्मा की सत्ता से इन्कार करना 
उतसके बस की भी यात नहीं । जीवात्मा की सत्ता का निषेध करना तो एक 
तरह से भ्रपनी ही सत्ता का निधेध करना हुआ--ओर अहम्भाव से ओत-प्रोत 
वैज्ञानिकम्मन्य ऐसा कंसे कर सकता है। पन्‍्रइन यह है कि जब मनुष्य परोपकार 
फा या भलाई का कोई काम करने लगता है तव उसके सन से भलाई के लिए 
उत्साह भोर प्रेरणा कहाँ से पंदा होती है ” भौर जब भनुष्य कोई श्रनाचार या 
बुराई का कास करने लगता है, तब उसके मन से भय शका और लज्जा की 
भावना कौन पंदा करता है ? मनुष्य का मन तो सदा पानी की तरह चोचे को 
झोर, पतन की श्र, जाने के लिए उच्चत रहता है, उत्थान के पथ पर बढ़ने की 
उसंग उसमे कहाँ से पैदा होती है ” कहना नही होगा कि यह काम परमात्मा की 
ओर से होता है। जीवात्मा तो इस विषय से सर्वथा तटस्थ है, बल्कि सन की 
गति के साथ ही चलने की ओर उसका भुकाव श्रधिक रहता है। भ्रच्छाई फी 
प्रेणणा और बुराई से संकोच ऐसी सा्वेत्रिक भावना हैं कि पापी से पापी 
आदसी भी इसकों सचाई से मना नहीं कर सकता । परम दादोनिक, परस 
बेयाकररणण और साहित्यिक योगिराज भत हरि ने इसीलिए ईदवर की सिद्धि का 
का एकमात्र प्रमाण 'स्वानुभूत्येकमानाय” कह कर दिया है--पशर्थात्‌ ईश्वर _ 
की सत्ता का एकमात्र प्रमाण जपनी झनुमुति है। श्रोर जिसको एक बार 
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अच्छाई के प्रेरक झौर बुराई के निवारक प्रभु की सत्ता की अनुभुति' हो गई है, 
सारा संसार भी श्रपने तर्कंज्ाल फे अस्बार के बल पर उसे अनुभ्ृति से 
विरत नही कर सकता । यही अनुभूति महापुरुषों के संघर्षों का और विपरीतें 
परिस्थितियों का मुकाबला करने की शवित प्रदान करती है । 


ईश्वर सर्वेव्धापक है 

अच्छा मान लिया कि ईइवर है, किन्तु वह रहता कहाँ है ”? कोई कहता 
है कि वह गोलोक मे रहता है, कोई कहता है कि क्षीरसागर में गायन करता 
है, फोई कहता है कि कैलाश पर निवास करता है। कुछ लोग चोथे आसमान 
पर और अन्य लोग सातवें आसमान पर उसका निवात्त बताते है। श्राखिर जब 
ईश्वर है तो कही न कही रहता भी होगा ही ? 

रहता ययो नहीं, रहता है, किन्तु कहीं य| किसी एक स्थान पर नहीं रहता, 
ईदवर सब स्थानों पर रहता है। कभी भी किसी ऐसे स्थान की कल्पना नहीं 
की जा सकती जहाँ ईश्वर न हो । वह सर्वव्यापक है। किसी स्थान-विशेष पर 
उसकी कल्पना फरने से वह एकदेशी हो जाएगए। जो एकदेशी होगा वह 
सर्वेव्यापत नहीं हो सकता। जो सर्वेव्यापक होगा वह एकदेशी नही हो 
सकता । दोनों परस्पर-विरोधी बातें हैं । जिन लोगो ने परमात्मा को किसी 
एक स्थान पर प्रतिष्ठित माना है वे प्रकारान्तर से उसके सर्वेव्यापक होने 
का खण्डन करते है। किसी एक स्थान पर होने का अर्थ हो यह है कि वह 
उससे भिन्न स्थान पर नहीं है । जो यहाँ है जौर वहाँ नही या वहाँ है और 
यहाँ नहीं, वह सर्वव्यापक कैसा ? 

क्या ईइवर साकार है 

इसके साथ ही प्रइव जुडा हुआ है कि परमात्मा साकार है या निराकार ? 

ईंदइवर को साकार मान लेना जितना आसान है उतना ही कठिन है उसे 
साकार सिद्ध फरना । जो साकार है, वह सर्वव्यापक केसे हो सकता है ? जो 
व्यापक नही, वह सर्वेज्ञ भी नही हो सकता, सर्वान्तर्यामी भी नहीं । जिसका 
आकार होगा, वह परिमित होगा और परिमित वस्तु के गुण, कर्म, स्वभाव 
भी परिभित होगे। परिमित वस्तु को सर्दी, गर्मो, भुख, प्यास, रोग, शोक भौर 
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खेदन-मेदन का भी शिकार होना पड़ेगा | इसलिए ईश्वर न परिमित है, न ही 
साफार । साकार हो तो उसका कुछ न कुछ श्राकार होगा, चह लम्बा, चौड़ा, 
गोल, चपठा-- कुछ तो होगा ही, उसका आयततव और आयाम दोनो ही 
सानने होगे। ओर भायतन झौर आयास दोनो मानते ही वह भारवातु ओर 
और विस्तारवानू भौतिक-पिण्ड मात्र रह जाएगा। 

यवि लम्बाई-चोडाईं चाला कोई ज्यामितिक और भोतिक पिण्ड नही, तो 
क्या वह सानवाकृति वाला कोई पदार्थ है ? “(59006 77806 ॥6 77%॥ ॥7 
8 0५7 77826''---परसात्मा ने मनुष्य को झ्पनी नकल पर वनाया-- 
यह कहने वाले समभते हैं कि असल भी नकल से सिलता-जुलता ही होना 
घाहिए--भर्थात््‌ परमात्मा की भी आदसी जंसी ही शक्ल है। परमात्मा को 
श्रवतार लेने वाला बताने वाले भी इंइवर फी आदमी जंसी ही शक्ल मानते 
हैं, बंसे ही भाँख, कान, नाक आदि सभी श्रवयव । ईसा को परमेहवर का पुत्र 
सानने वाले इंसाई, हजरत मुहम्मद साहब फो खुदा का भेजा हुआझा खास 
| पंगस्वर सानने वाले मुसलमान या राम झोर कृष्ण आदि के रूप से परमात्मा 
फा अदतार मानने वाले पौराणिक बन्धु--ये सब इस हृष्टि से समान हैं। इन 
सब फे सन से परमात्मा सनुष्याकृति वाला है और वबंसे ही हस्तपादादि 
झययवों से संयुक्त है। बेद में भले हो “अज एक पात्‌” कह कर प्रभु को 
झाजन्सा श्रोर “सपयेगाच्छुक्रमकायमत्रणमस्नाविरस्‌” कहकर उसे श्वरीर 
रहित शक्लौर नस नाडी से रहित बताया गया हो एवं भल्रे ही उपनिषदों में उसे 
“अपाणिपादो जवनो ग्रहीता स पर्यत्यचक्षु सः शृणोत्यकर्णे:” कहकर 
उसे हस्तपादादि फर्मेन्द्रियो और चक्ष्‌-धोन्नादि ज्ञानेन्द्रियों से रहित बताया गया 
हो, किन्तु एक अन्ध-परम्परा चल पड़ी है और उसी के अनुसार लाखो-करोड़ों 
लोग अ्रवतारवाद के अ्रभिज्ञाप से इंश्वर के मानवाकृति होने के अञ्रम से निकल 
नही. पाते। अवतारबाद को सबसे अधिक प्रश्नय देने वाला गीता का यह 

इलोक हैं--- ; 
यदा यदा हि धर्मंस्थ ग्लानिर्भवति भारत। 

अभ्युद न्‍ जाम्यह 

तथानमधमंस्य तदात्मान सृ स््‌्॥ जि 
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“--श्री कृष्ण भी कहते है कि जब-जब धर्म का ह्वास होता है और अघमे 
का विकास होता है, तब-तब से अपने आपको पेदा करता हूँ (शरीर घारण 
करके अवतार ग्रहरा करता हू ।) 


गीता का उचित स्थान 

यहाँ गीता के सम्बन्ध मे केवल इतना कह देना पर्याप्त है कि वह स्वतन्न 
प्रन्य न होकर सहाभारत का एक श्रंद् मात्र है, इसलिए उसकी प्रासाखिकता 
भी उतनी ही है जितनी महाभारत की । इसी से यह बात भी स्पष्ट हो जान 
चाहिए फि गीता के सम्बन्ध मे जो यह प्रवाद प्रचलित है कि उससें श्रीकृष्ण 
के सुख से निकले हुए वचन है (“या स्वय पदमनाभस्य मुखपद्माद 
विनिस्सृता”)---उसमें कोई तथ्य नहीं है । जिस तरह शेष महाभारत, जिसका 
झसली नाम “जय हैं भ्रौर जिसमें मुलतः केवल बीस हजार इलोक थे, भर्हषि 
व्यास की कृति है बसे ही गीता भी सहर्षि व्यास की ही रचना है । पूछा जा 
सकता है कि फिर गीता की इतनी लोकप्रियता का रहस्य क्या है। इसका 
उत्तर हम यह देंगे कि जिस प्रकार सहात्सा गाँधी के सर्वे-धर्म-समन्वयवाद ने 
सभी घर्मावलम्बियो को अविरोध भाव से एकत्र होने फी प्रेरणा दी श्रौर 
इसी लिये लोक संग्रह की दृष्टि से महात्मा गांधी सबसे झ्रघिक सफल और 
लोकप्रिय नेता कहे जा सकते हैं, बसे ही, गोता में सभी दाशनिक सम्प्रदायों 
का ऐसा अपूृभुत समन्वय है कि सभी को उसमें अ्रपन्ने पक्ष का पोषण 
मिल जाता है। इसोलिए गीता अंपने चारो ओर इतना लोकसंग्रह कर सकी । 
दाशनिक विवेचना करने वालों को गीता में परस्पर-विरोधी बाते भी मिल 
जाएँगो, पर एक ही साथ 'रामाय स्वस्ति! और 'रावणाय स्वस्ति' कहने 
चाले के पीछे जैसे राम और रावरण दोनों के अनुयायी चलने को तैयार हो 
जाएँगे, बहुत कुछ वही हाल गीता का भी है । | 


इलोक का अर्थ 
यदि ससाजशास्त्र फी दृष्टि से गीता के उक्त इलोक की व्याख्या की जाए 
तो उसमें एक ऐसे ऐतिहासिक सत्य का उद्घाटन है जिससे इस्कार नहीं किया 
जा सकता। जब-जब धर्म को प्लानि श्रौर श्रधर्म के अस्युत्थान का अर्थ यह 
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समझता जा सकता है कि जव-जब किसी जाति का सामाजिक और राजनंतिक 
हृष्टि से अध.पतन हो जाता है तब-तब उसमे ऐसे महापुरुष पैदा होते हैं जो 
उस जाति को पतन के गते से निकाल कर उन्नति के शिखर पर ले , जाने का 
प्रयत्न करते हे । इतिहास की शिक्षा यही है कि कोई भी महापुरुष जन्म से 
महापुरुष नहीं होता, किन्तु अपने समय की परिस्थितियाँ हो उसे महापुरुष 
बनाती हैं । पराधीन भारत मे दयानन्द, गांधी, तिलक, विवेकासन्द, रवीन्ध्र, 
धुमाष प्रभृति जैसे नररत्न पैदा हुए क्या बेसे नररत्नों की कल्पना स्वाधीन 
भारत में की जा सकती है। जितनी तीत्न क्रिया होगी, उतनी ही तीत्र प्रतिक्रिया 
होगी--यह विज्ञान फा सिद्धान्त है। भारत का जितना तीज्न अध'पतन हुम्ना 
था उसो का यह परिणाम था कि उसने अनेक ऐसी विभृतियों को जन्म दिया 
जो केवल भारत-वन्द् नहीं प्रत्युतु विश्ववन्ध हैं। दुख को इसीलिए रसायन कहा 
जाता है | 


यदि मनोविज्ञान-परक अर्थ इस इलोक फा किया जाए तो उसे यों समझा जा 
सकता है कि श्रपने चारों शोर धर्म को घटता और अधर्स को बढता देखकर फिसी 
हृढ़संकल्प धर्मात्मा व्यक्ति के सन सें यह भाव आ सकता है कि से अधर्स का 
नाश फरके धर्म का राज्य स्थापित करूँगा । यह भी एक शाइवत सामाजिक 
प्रवृत्ति है जो सभी धामिक महापुरुषों के जीवन से स्पष्ट हृष्टिगोचर होती है 4 
इस प्रवत्ति को हृदयगरन फिए बिना विभिन्न देक्षो मे पेदा हुए विभिन्न महा- 
पुरुषों के जीवन की व्याख्या की ही नही जा सकती । यही बेज्ञानिक दृष्टिकोण 
भी है । इसोलिए इस इलोक से अवतारवाद सिद्ध करने वालो को उत्तर देते 
हुए ऋषि ने लिखा है कि “वबेदः विरुद्ध होने से अवतार लेने की बात प्रमाण नही 
मानो जा सकती । किन्तु ऐसा हो सकता हे कि श्रीकृष्ण धर्स की रक्षा करना 
चाहते थे कि सै युग-युग से जन्म लेकर श्रेष्ठों की रक्षा और दुष्टो का नाश 
करू तो इसमे कुछ दोष नहीं।” 'न त्वह कामये राज्य न स्वर्ग नापुनभवस्‌ । 
कामये दु खतप्ताना प्राणिनामातिनाशनम्र । सै राज्य नहीं चाहता, 
स्वर्ग नही चाहता, मोक्ष भी नही, किन्तु दुःख से सन्तप्त नर्वारियों का हुःख 
नाश करने के लिए इस लोक मे जन्म ग्रहण करना'चाहता हू---यही तो सत्पुरुष 
फी प्रसली भनोभावना' है । और यह कितनी प्रबल होती है इसकी द ल्‍्पना 
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इसी से की जा सकती है कि दुःखीजनों के दुःख नाश फे लिए वह राज्य, स्वर्ग, 
सोक्ष सभी को तिलांजलि देने को तेयार है। मोक्ष न चाहने से ही यह अर्थे 
स्वय निकल पाता है कि सै इस लोक में जन्म ग्रहण करना चाहता है । 

जंसे वेद को समझने के लिए बेद स्वयं सहायक है, बसे ही गीता से भी 
धहुत वार अपनी शुत्ियों अपने आप खोल दी है। उक्त श्लोक में यही तो 
कहा है न--तदात्मान सृजाम्यहम्‌,--यहाँ “आत्मानं शब्द का क्या 
अभिप्राय है, यह गीता से ही पूछना चाहिए। जिस व्यक्ति मे 'गीता सें 
'तदात्मान सुजाम्यहम्‌' लिखा उसीचे लिखा, है “योगी त्वात्मैव मे मतस' 
“अर्थात्‌ योगी को तो मैं अपना 'आ्रात्मा हो मानता हूँ। अब “तदात्मानं 
सृजाम्यहम्‌' मे 'आत्मान' शब्द के स्थान पर 'योगिनस' छाब्द रख कर 
देखिए। “'तदा योगिनं सृजाम्यहस्‌ का अर्थ होगा; मैं योगी को पैदा 
करता हूँ ।' (यहां 'सुजामि' कब्द को लुप्तणिजन्त' प्रयोग भानना होगा, 
भ्र्थात्‌ 'सर्जयामि' के स्थान पर 'सृजामि' शब्द का प्रयोग हुआ है ।) यदि 
'सृजामि' को 'सर्जयामि' सासने से बाधा हो और उक्त इलोक को श्रीकृष्ण के 
है! मुख का वचन सानना हो तो अर्थ यह हो जाएगा कि, 'योगी के रूप में मैं, 
जन्म लेता हूं । * 

अब जरा पूरे इलोक का श्रथे देखिए, 'जब-जब घर्में की ग्लानि और अघमे 
: को वृद्धि होती है, तब-तब सें किसी योगी (सहापुरुष) को पेदा फरता हूँ । 

“56 अर्थ समाज श्ञास्त्र के हष्टिकोण से सर्वथा सुसंगत है। या दूसरा अर्थे 
यह होगा: “जब-जब धर्म की ब्लानि भौर श्रधर्म की वृद्धि होती है, तब-तब 
कोई योगो (में) पंदा होता है (हुँ) । यह श्रर्थ मनोविज्ञान फी हृष्टि से सुसगत 
है। इससे भ्रधिक्त वेज्ञानिक हृष्टिकोश और क्या हो सकता है। 
तके से अवतारबाद का खण्डन 

इस प्रकार किसी प्रमाण से अ्रवतारवाद के सिद्ध होने को सम्भावना 
नहीं । रही तक को बात, क्या तक से अवतार सिद्ध किया जा सकता है ? यह 
भर भी फठित है। जब एक बार ईदवर को सर्वज्ष, सर्वेश- 
वितमातू, सर्वान्तर्थामी और निराकार सात लिया, तब तक से ईश्वर का अवतार 
फंसे सिद्ध किया जा सकता है ? जो निराकार और सर्वेव्यापक है वह आकार 
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प्रहण करने के लिए मां के पेट में एक स्थानबद्ध कंसे रहेगा। फिर जो जन्म 
लेगा वह मरेगा भी अवश्य । जो जन्म और भरण फे' दोनों के चक्कर में पड़ा 
वह सामान्य सनुष्य ही होगा, ईश्वर नहीं । कहा जाता है फि राक्षस राज 
रावण और पापी कंस को सारने के लिए राम और कृष्ण के रूप में ईदइवर 
फो श्रवतार लेना पड़ा । कैसी बचकानी-सी बात है। सोचिए, किसी चीज को 
बनाना अधिक आसान होता है या बिगाड़ना । जिस इमारत को सेकड़ों 
सजदूर मिल कर महीनो तक परिश्रम करके बनाते हैं उसी को चन्द मजदूर 
घन्द दिनो से गिराकर रख देगें। मानना ही होगा कि बिगाड़ने की अपेक्षा 
बनाना कही कठिन कार्य है। सो रावण और कस जैसे व्यक्तियों को, फिर 
घह्‌ कितने ही शक्तिशाली ययों न हों, पैदा करने के लिए यदि ईदवर को 
अवतार लेने की श्राववयकता नही पडी तो। उन्हे मारने के लिए श्रवतार लेने 
फी आवश्यकता क्यों पडती ? जो ईदवर सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति ओर प्रलय- 
जैसे महान्‌ कार्यों को करता है उसको किसी एक व्यक्ति का नाश करने के 
लिए भी श्रवतार लेना पडे, इससे तो ईइवर का नहीं, किन्तु रावण और कंस 
का हो भोरव बढ़ता है | तब तो सर्वशक्तिमान्‌ ईइवर नहीं, रावण 


ही हुआ । 
ईइवर सर्वशक्तिमाचु है... 

वाह, जब ईंइवर को सर्वेशक्तिमानु कहते हो--पश्रर्थात्‌ वह श्तब कुछ कर 
सकता है--तो फिर अवतार प्रहरा क्यो नही कर सकता ? रा 

यह भी एक बड़ा विचित्र भ्रम लोगो में फंला हुन्ला है। जिस प्रकार 
पौराणिक बन्धु परमात्मा को सर्वशक्तिमान्‌ कह कर 'कतु मकतु मन्यथा- 
क॒तु स्‌ - श्र्थातु करे, न करे, या विपरीत करे--की सामथ्यं ईइवर मे सानते 
हैं, वेसे ही किरानी ्रौर कुरानी भी मानते हैं। भिस्संदेह पुराणियों से ही यह 
सनोचृत्ति कितनी और कुरानियो मे गई है । जब ईसाई या मुसलमान कहते 
हैं कि हमारे पेगम्बर पर ईमान लाओ और उसकी सिफारिश से जुदा तुम्हारे 
सब गुनाह माफ कर देगा, तब वे भी परमात्मा की सर्वशक्तिमत्ता का यही 
अर्थ समझते है कि ईश्वर सब कुछ कर सकता है तो पापो को क्षमा क्‍यों नहीं 
कर सकता | प्राय आय समाज के साथ अन्य सतावलम्बियों का जब , शास्त्रार्थ 


रु डे 
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होता है तब बहुधा इस शब्द पर खुब विवाद होता है। परन्तु वे यह नहीं 
समझते फि ईश्वर की सहत्ता सृष्टि के नियमों का उल्लंघन करने में नही, 


किन्तु सब से उन नियमों का पालन करवाने मे है। यदि नियासक ही नियमों 
का उल्लघन करने लगे तो वह नियासक कहाँ रहा ? 


थों समझिए--राष्ट्ूर का संविधान एक वार बन गया अभ्रब उस 
संविधान की अ्रवहेलना न राजा कर सकता है, न प्रजा । यदि 
कोई भी उसका उल्लंघन करेगा तो उच्चतम न्यायालय उसे तुरंत 
प्रवेध ठहरा देगा और भ्रवेधष आचरण करने वाले का स्थान जेल के अन्दर 
होगा । यदि कर्म फरने की स्वतस्त्रता के अधिकार की दुहाई चोर और डाकू 
भी देने लगें तो किसी सी राज्य मे न्याय और व्यवस्था कायम नहीं रह 
सकती । इसी प्रकार 'विषमप्यमृत क्वचिद्‌ भवेदमृत वा विषमीइवरेच्छया' 
“ईश्वर फी इच्छा से चाहे जब अमृत विष बन जाए या विष श्रमृत बन जाए- 
तब संसार के जितने भी डाक्टर हैं वे किसी भी रोग का उपचार न कर सके । 
सुष्टि-रचना का, सृष्टि में उत्पन्न हुए प्रत्येक पदार्थ का एक विशेष नियम अथवा 
प्रयोजन है---उसी को सुष्ठि रचना का संविधान कहिए। सृष्टि के आदिस 
स्वयं ईदवर ने ही वह संविधान बसा दिया। उस संविधान का उल्लंघन न 
ईंदवर स्वयं कर सकता है और न॑ ही उसकी भ्रजा । राष्ट्री के सविधान में 
सरकारो की इच्छा के अनुकूल संशोधन भी होते रह सकते है, किन्तु ईश्वर 
फे सृष्ठि रचना के सविधान में संशोधन भी नही हो सकता । जो है, सो है। 
क्योकि सशोधन श्रपूर्णता का द्योतक है, और ईदवर के संविधान में अपुर्णता 
हो नहीं सकती, इसलिए उसमें संशोधन भी नहीं हो सकता। ईश्वरीय 
सविधान तो सदा एक जंसा ही रहेगा । ईइवर की सार्थकता इसी में है कि 
जितने ग्रह नक्षत्र हे और चराचर जगत्‌ है, वह सब उसी के बनाए नियमों 


में गति करते रहे । यदि कहीं नियम्त का उल्लंघन हो गया तो सृष्टिचक्त सें 
व्याघात पड़ जाएगा। 


उदाहरण के लिए गणित का नियम है, दो और दो चार होते है। यह 
तियस सावंत्रिक है, इसे न में तोड सकता हूँ, न ईदवर तोड़ सकता हे । मै 
तोड़ ग।, तो सुझे व्यवहार में कठिनाई होगी, यदि परमात्मा तोडेगा तो 
उसके समस्त सृष्टिचक्र से व्याघात उपस्थित होगा । ऐसे ही कार्य-कारण का 
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सिद्धान्त है--पर्थात्‌ कारण के बिना कार्य चहीं हो सकता। इसे जैसे सै नहीं 
तोड़ सकता, वैसे ही परमात्मा भी नहों तोड़ सकता । इस भियस के हूढने 
पर श्रणुओ के घात-संघात झौर पदार्थों की क्रिया-प्रतिक्रिया में श्रव्यवस्था हो 
जाएगी और (0थप708 के स्थान पर बहुत बड़ा (808 उपस्थित 
हो जाएगा। 
सर्वेशक्दिसान्‌ का अर्थ 

फ्मी-कर््मी बड़े सनोरजक प्रदत भी इसी सिलसिले से किए जाते हैं। जेसे, 
परमात्मा अपने जंसा दूसरा परमात्मा बचा सकता है या नहीं ? यदि कहे 
कि नहीं बना सकता तो वह सर्वशक्तिमानु लहीं रहा । यदि कहे 
क्षि बना सकता है--तो ईश्वर एक नहीं रहा,दो हो गए । और 
जो दूसरा--ईदवर बनेगा भो, वह हूबहू पहले जंसा नहों होगा, 
क्योकि वह नकल ही होगी । यदि सकल को पभ्रसल से बिलकुल सिला भी 
दिया, तब भी दूसरा बना हुआ ईइेवर पहले ईइवर से हजारो साल आयु मे 
छोटा होगा--ध्योक्ति पहला ईश्वर सृष्टि के आदि काल से चला श्रा रह है 
आर दूसरा ईइवर उसके हजारो सालों बाद प्रश्नोत्तर काल के समय बताया 
गया । इसी तरह का दूसरा प्रइन है; जैसे बच्चे खेल में मिट्टी-गारे से इतनी बड़ी 
ईंट बना लेते है कि वह उनसे भी नहों उठती, क्‍या ऐसे ही ईश्वर भी इतनी 
बड़ी ईंट बना सकता है जो उससे भी व उठे । यदि कहे कि नहीं बना सकता 
--तो चही न बना सकने फी अशक्ति वाली बात श्रा गईं | यदि कहे कि बना 
सकता है तो न उठा सकने की बात आ गई । सर्वेशक्तिमान चह दोनो तरह नहीं 
रहा | न हूँ कहने से, न ना कहने से | एक तीसरा प्रश्न है; मेरी इच्छा के 
विरुद्ध यदि मेरा नौकर काम करे तो मैं उसे अपने घर से बाहर निकाल 
दूंगा, किन्तु यदि से ईश्वर की इच्छा के वियद्ध आचररा करू तो क्या 
परसात्सा सुस्त अपने घर से बाहुर निकाल सकता है ? यदि ना कहे तो सर्च- 
शक्षितमानु नहीं रहा, यदि हाँ कहे तो सर्वध्यापक नहीं रहा । भ्ाखिर परमात्मा 


मुझे अपने धर से बाहर निकालेगा कहाँ--वया कहीं ऐसा स्थान हैं नहाँ 
परमात्मा न हो । 


इसी को कहते हैं “उभयत: पाशा रज्जु: ।--न हाँ कहने से छुटकारा 
मिले, ने ना कहने से--दोनों ओर से गले में फन्‍दा । इसी प्रकार से अन्य अनेक 
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| 

अनोरंजक प्रइन किए जा सकते हैं। इन सब फाँसियों से बचने का केवल वही 
उपाय है जो ऋषि ने बताया है, अन्य कोई नही । अर्थात्‌ सर्वेशक्तिमानर का श्र्थ 
यह नहीं है कि परमात्मा सब कुछ कर सकता है, बल्कि उसका अर्थ फेवल 
इतना है कि परमात्मा के करने के जो काम हैं--श्र्थात्‌ सृष्टि को उत्पत्ति, 
स्थिति और प्रलध--वह स्वयं इतना समर्थ है कि इनके करने में उसे किसी 
अन्य की सहायता की अपेक्षा नहीं । 


सर्वज्ञ और त्रिकालदर्शी 

सर्वशक्तिमानु के साथ ही दूसरा शब्द आता है--प्तवेज्ञ । यदि परमात्मा 
सर्वज्ञ है श्र्यात्‌ वह सब कुछ जानता है--तो वह अपना अन्त भी जनता होगा ? 
यह प्रइन भी ज्ञास्त्रार्थोययोगी ही है । ज्ञान उसको कहते हैं जो यथा हो-- 
अर्थात्‌ जो चीज जेंसी हो उसे वेसा ही जानना ज्ञान है, इसके विपरीत अज्ञान 
है। ईइवर क्योकि भ्रनन्त है, इसलिए उसे भ्रनन्‍्त समझना ही ज्ञान है, इसके 
विरुद्ध समभना श्रर्थात्‌ परमात्मा को सान्‍त समझना या नाशवानु भौतिक 
पदार्थों को झनन्‍्त समझता अज्ञान है। योगदर्शन के अनुसार 'क्लेशकमें- 
विपाकाशय रपरामृष्ट. पुरुषविशेष ईहवर ! ईइवर अविद्यादि फ्लेक्षों से 
रहित श्रोर इष्ड-अनिष्ट या मिश्वित फलदायक कर्मों की वासना से रहित और 
सब जीवो से विशिष्ट है, इसलिए सामान्य जीवो की तरह मरण हारा परमात्मा 
फा जन्मान्तर नहीं होता ) प्लौर इस प्रकार उसके सम्बन्ध सें यह प्रइघत नहीं 
बनता कि वह अपना प्रनन्त जानता है या नहीं ६ 

सर्चेज्ञ का एक अर्थ है त्रिकालदर्शी--अर्थादू भूत, वर्तमान श्रौर भविष्यतु 
तोनो कालो को एक साथ प्रत्यक्ष देखने वाला । यहाँ यह प्रइन होता है कि 
ईश्वर यदि त्रिकालदर्शी है तो बहु यह भी जानता है कि जीव सविष्य मे क्या 
करेगा । इससे जीव का भावी कर्म इंशवर के ज्ञान से बंध ((.070॥70780) 
गया । फिर जीच स्वतन्त्र कहाँ रहा । जीव भविष्य में जो कर्म करेगा, यदि 
परमात्मा को उसका पहले से हो ज्ञान है, तो जीव ने एक तरह से बही काम 
किया जो ईंदवर ने अपने ज्ञान हारा उसके लिए पहले से निद्दिचतत कर दिया, 
फिर किसी पाप कर्म के लिए वेचारे जीव को दण्ड क्यों ? यदि दण्ड सिलना 
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ही हो तो प्रस्मात्मा को ही मिले। न परमात्मा वसा जानता, न जीव दंसां 
कर्म करता । 
हल एक रस फाल 

यहाँ भी थीड़ा-सा भ्रम है । फाल फे जो तीन विभाग हैं--भूत, वर्तमान 
ओर भविष्यतु--ये केवल आपेक्षिक परिभायाएँ (. .0]४ए९ पछया8) हैं । 
मुझे क्षपने घर की छत पर चढ़कर जितनी दूर तक का प्रदेश दिखाई देता है, 
यदि में हवाई जहाज में बेंठकर देपू' तो उसकी अपेक्षा बहुत श्रधिक विस्तृत 
प्रदेश का अवलोफन फर सफता हूँ। उपग्रह में बैठकर अन्तरिक्ष फो यात्रा 
फरने वाले गागारिन और तेरेशकोवा जंसे यात्रियों को सारो प्रथ्वी भी 
एक साथ दीप जाती है | जँसे समीव ओर दूर फी परिसाषाएं सापेक्ष 
हैं। बसे ही भूत प्रौर भविष्य की परिभाषाएँ नी सापेक्ष हैं। देश (57806) 
फी दृष्टि से जिसे समीप और दूर कहते है उसे को काल (79776) की 
हृष्टि से दर्तमान तथा भूत और मविष्यत्‌ कहते हैं । 

यदि दाहॉमिक हृष्टि से विस्लेषण करने चैठ ही जाएं तो काल फे उक्त 
तीनों खण्ठों का भ्रस्तित्व सिद्ध फरना कठिन हो जाएगा। देणिए--प्रूत क्या 
है, जो वर्तमान बीत चुका है, वही भूत है । भौर जो वर्तेमान झागे आने वाला 
है, चही भविष्पतृ है। इस तरह भूत और भविष्यतु दोनों वर्तमान पर श्राधा- 
रित हैं। एफ तरह से यह फहा जा सकता है भूत और भविष्यतु वर्तमान रूपी 
नदी के दो तट हैं । यदि नदा नहीं, तो दोनों तट भी चही रहेगे । अब वर्तमान 
पर विचार करिए कि वह कया है ? वर्तमान का कुछ श्रृंश भुत है भौर कुछ 
झंदा भविष्य--जिस क्षण को झ्ाप वंमान कहना चाहते हैं उ्का भी छुछ 
झश बीत चुका है श्रौर फुछ श्रश श्रागे आने वाला है--आपके फहते-कहते ओर 
आपके पकड़ते-पकडते वतंमान का क्षण फिसलकर भूत और भविष्यतृ की 
फोटि में पहुँच जाता है अर्थात्‌ वर्तेमान वर्तमान नहीं रहता । और जब झ्ापका 
वर्तमान ही दिक नही पाता तब उस वर्तमान के प्राधार पर चलने वाले आपके 
भूत और भविष्यत्‌ कहाँ टिकेंगे--जब वर्तमान की ही नदी सुखी पड़ी है तब 
उसके भूत और भविष्यत्‌ नामक दोनों तटो पर हरियाली कहाँ से आएगी है 
इसलिए फहना चाहिए काल भ्रखण्ड और एकरस है । घ्रृत और भविष्यत्‌ की 
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परिभाषाएँ केवल अल्पज्ञ जीव फे लिए हैं । जीवों के कर्मो' की नस ते 
परमात्मा को त्रिकालज्ष या त्रिकालदर्शी कहा जा सकता है। स्वत. 
के लिए त्रिकाल नहीं हैं--केवल एक ही महाकाल है और वह सदा 
चतेंसान ही है । पर 
जोव कमे करने में स्वतन्त्र 

इससे न जीव के कर्म करने की स्वतन्त्रता'में बाधा आती है, न ही 
परमात्मा की सर्वज्ञता में। जैसा कर्म जीव करता है, वेसा ही परमात्मा 
जानता है, और बसा हो वह फल देता है। परमात्मा का जैसे जीव फे कर्म का 
ज्ञान अनादि है, वेसे ही जीव हारा किए गए कर्म फे फल का ज्ञान भी 
अनादि है । ये दोनो ज्ञान उसके सत्य हैं। सार रूप से यह कहा जा सकता है 
कि जीव प्रल्पज्ञ केवल वर्तमान को जानने वाला और कर्स करने मे स्वतन्त्र है, 
परन्तु फल भोगने में परतन्त्र है; और परमात्मा सर्वज्ष--सब कालो को जानने 
वाला श्र जीव को कर्मानुसार फल देवे में स्वतन्त्र हे। परमात्मा की कर्मा- 
नुसार फल देने की स्वतन्त्रता भी उच्छु खलता नही है, अर्थात्‌ न तो वह पाप 
क्षमा करता है, न ही पुण्य के लिए दण्ड देता है और न ही पाप को पुरस्कृत 
करता है । जेसा जिसका कर्म, वेसा उसका फल । , परन्तु जीव यदि यह चाहे 
कि मेरे पाप कर्म का फल मुझे न सिले जेसा कि श्रासमतौर से लोग चाहते है, 
तो यह असम्भव है! कर्म का फल तो भोगना ही होगा ? किस कर्म का कौन 
सा फल सिलेगा--यह ईश्वराधीव है और ईश्वर श्रपने बनाए संविधान के 
भाधीन है । 

अह तवाद का खण्डन 

इस समुल्लास से ऋषि ने जीव और ब्रह्म को एकता का प्रतिपादन करने 
चाले श्रद् तवादियो का जिस विद्वत्तापुर्णा ढग से खण्डन किया है वह भी देखते 
ही बनता है । सुपठित भारतीय विद्ानों श्नौर साधु-सम्प्रदाय मे भ्रद्यापि इस 
वाद की बहुत सान्यता है, परन्तु जिस आधार पर जीव और ब्रह्म की एकता 
स्थापित की जाती है, जैसे वह आधार निस्सार है वैसे ही उनके तक भी | 
परमात्मा के एकत्व के प्रति जो बौद्धिक रकान आजकल हृष्टिगोचर होता हूँ 
उसी का यह परिणास है कि जीव और ब्रह्म को एक बताने वाली फिलासफी: 
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आजकल बुद्धिवादी लोगों को अपनी श्रोर खींचती है । अद्वं तवादी जिन चार 
चादयों पर सबसे अधिक जोर देते है; वे चार वाक्य ये हैं-- 

प्रज्ञान ब्रह्म ॥१॥। अह ब्रह्मास्मि ॥२॥ तत्त्वमसि ॥३॥ अयमात्मा 
ब्रह्म ॥४॥ 

इन चारों वाकयों को वे वेद-बाक्य या सहावाबय बततते हैं; परन्तु इन 
चारों मे से एक भी घेद चाकय नहीं हैं । महावाष्य तो ये हैं ही नही--किसी 
सत्य-शास्त्र ने इनको महावाक्य नहीं लिखा और इनके कलेवर से इनको महा- 
चाक्य कह कौन सकता है ? इनमें से पहला वाक्य ऐतरेय आरण्पक का है, 
छुसरा चावय बृहदारण्यक का है, तीसरा छान्‍्दोग्य उपनिषद्ध का है और भ्ोथा 
'साण्डुक्योपनिषद्‌ का हैं। 

प्रज्ञान ब्रह्म फा अर्थ है--बह्म ज्ञानस्वरूप है या प्रद्नष्ट ज्ञानवान्‌ है । यह 
श्र्थ सुसंगत है, इससे कोई विप्रतिपत्ति नहीं | परन्तु ब्रह्म के न्ञानस्वरूप होने से 
आह अर्थ फहाँ से निकल श्राया कि बहा के सिवाय और किसी में ज्ञान का लिश 
भी नही है । जीव ज्ञान है, परन्तु वह अल्पन्न है। अहम सर्वज्ञ है परन्तु 
सर्वज्ञ ब्रह्म की सत्ता स्वीकार फरने से अल्पन्ञ जीव की सत्ता का निषेध नहीं हो 
सकता । 


>अहं ब्रह्मास्मि! का अर्थ 

अह ब्रह्मास्मि का श्र्थ यह नहीं है कि मे ब्रह्म हैं-/जेसा कि सामास्यतया 
समझा जाता है। परन्तु इसका अर्थ है; 'मै ब्रह्मस्थ है। पूछा जाएगा कि 
क्ह्मास्म' का अर्थ 'ब्रह्मस्थ हुँ--यह कैसे कर दिया गया। इसके लिए 
साहित्य-शास्त्र के गम्भीर अध्ययन की श्रावश्यकता है । साहित्य का ज्ास्त्रीय 
विवेचन करने वाले मम्मठ के 'काव्य प्रकाश” नामक ग्रन्थ से इस प्रकार के 
उदाहरण किए गए है, जैसे 'मचा' क्रोशन्ति---श्र्थात्‌ सब्च या सचाव 
'पुकारते हैं । परन्तु मचान तो जड है--बे कंसे बोल सकते है। तब यहाँ मड्च 
के पुकारने के मुख्य श्र्थ का बाध होकर तात्स्थ्योपाधि से यह अथ निकलता है कि 
भमच्चस्था क्रोशन्ति' श्र्थात्‌ मचान पर बेठे हुए लोग पुकारते हैं। कान में 
आने वाली आवाज की दूरी बताने के लिए यहाँ 'मचान पर बेठे सनुष्य ते 
कह कर सक्षेप के लिए केवल 'मचान' ही कह दिया । ऐसे ही एक उदाहरण 
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है गगायां घोष:---प्रर्योत्‌ गंगा भे गाँव है! (घोष--गाँव) नदी के 
झ्रन्दर कोई गाँव कैसे हो सकता है ? नदी मे होगा तो बह न जाएगा । इस- 
लिए यहाँ भी सुख्याथं का बाघ होकर तात्स्थ्य वा तत्सहचरितोपाधि से यह 
अर्थ होता है कि गगा-तट पर गाँव है ।' नदी के सहचारी होने से उस गॉव की 
शीतत्व पावनत्वादि विधेषताओ को बताने के लिए 'गंगा-तट पर' न कह फर 
सीधा 'गगाया' >-गगा में कह दिया गया । फेवल काव्य प्रकाश के उदाहरणों 
के बल पर ही ऐसा अर्थ नहीं किया गया है, किन्तु साहित्य में पदे-पदे ऐसे 
उदाहरण मिलते हैं । और तो झोर, आम बोलचाल में भी दिन-रात हम इस 
प्रकार के प्रयोग फरते हैं । हम पूछते हैं, “यह सड़क फिधर जाती है ?” भोले 
मुसाफिर सडक कही नही जाती, यह तो वही की वहीं रहती है--सड़क जड़ 
है, परन्तु सडकस्थ लोग श्राते-जाते है। है न वही तात्स्थ्योपाधि । या हम 
कहते हैं; “दीवार के भी कान होते हैं !” परन्तु बया दीवार के कभी फान होः 
सकते हैं ? यहाँ तत्सहचरितोपाधि से अर्थ यह होगा कि 'दीवार का सहचारी 
व्यक्ति तो कही कोई कान लगाकर हमारी बात नही सुन रहा। यदि साहित्य 
में इस प्रकार श्रर्थ न किया जाये तो श्रनर्थ हो जाये । 

पुछा जा सकता है कि ब्रह्मस्थ तो सभी पदार्थ हैं, फिर जीव को ही ब्रह्मस्थ 
क्यों फहते हो ? उसका उत्तर यह है कि ब्रह्म से जँंसा साधम्य और निकठता 
जीव की है वैसी अन्य किसी पदार्थ की नही और भोक्ष क्े समय तो जीव ब्रह्म 
का सहचारी होता ही हे, इसलिए जीव को ही यह कहना शोभा देता हे कि “मै 
ग्रह्मस्थ हूँ ।* हे 

तीसरा वाक्य है 'तत्त्वमसि'। इस वादय का अर्थ दो तरह से किया जाता 
है, एक तो यह कि ब्रह्म (तत्‌), तु जीव (त्वम) है (असि)। या है 
जीव ! तू (त्वम) वह ब्रह्म (तत्‌) है (असि) | परन्तु ये दोनों ही श्र्थ 
असंगत हैं, क्योकि तत्‌ शब्द से ब्रह्म का श्र्थ लेना ठीक नहीं । जिस छान्‍्दोग्य 
उपनिपद्‌ का यह वचन है उसमे इससे पूर्व ब्रह्म शब्द का पाठ नहीं है, इसलिए 
इस शब्द की अनुवृत्ति नहीं आ सकती । इस अनुवृत्ति के झगड़े की आवश्यकता 
भी नहीं है, क्योकि स्वयं छान्‍्दीग्य उपनिषद्‌ से 'तत्त्वमसि” वाक्य की व्याख्या 
कर दी है। उपनिषद्‌ मे ततुका अर्थ किया है; 'तदात्मक.'---अआर्थातू 
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“उस परमात्मा वाला''जब इससे भी सनन्‍्तोष नही हुआ तो इसके लिए दूसरा 
शब्द दिया : तदन्तर्यामी ---वह श्रन्तर्यामी है जिसमे इस प्रकार “तत्त्वमसि' 
का अर्थ हुआ “तदन्तर्यामी त्वमसि'---श्नर्थात्‌ तु उस परमात्मा से युक्त है। 
थही अर्थ उपनिषद्‌ का भ्रविरोधी है। इस प्र से जीव श्र ब्रह्म की एकता 
नही बनती । 
चतुर्थ वाक्य है: 'अयमात्मा ब्रह्म । इसका स्पष्ट अर्थ यही है कि “यह 
परमात्मा ब्रह्म है । परमात्मा को तो ब्रह्म हम भी कहते ही हैं, इसलिए इस 
अर्थ में जीव ओर ब्रह्म की एकता नहीं वन सकती । परन्तु यदि आत्मा का 
अर्थ परमात्मा न लेकर केचल जीवात्मा ही लिया जाये तब उसे यों ससकझ्षनरा 
होगा कि मोक्षावस्था भे पहुँचने पर कोई योगी कहता है: अयमात्मा 
ब्रह्म --अर्थात्‌ सेरा जीवात्सा बह्मस्थ या ब्रह्म का सहचारी है या ब्रह्म के 
कनुभव सें इतना निमग्त है कि हम श्रविरोधी या एक अवकाइस्थ हो गये । 
तीसरा अर्थ यह भी हो सकता है कि समाधिदशा से परमात्मा का साक्षात्कार 
होने पर योगी कहता है कि यह जो मुझ से व्यापक है वही ब्रह्म सर्वेत्र व्यापक 
है। इन तीनो श्रर्थों में से किसी में भी वेदान्त-प्रतिपादित जीव-बहा की एकता 
सिद्ध नहीं होती । 
जीव ओर ब्रह्म एक नहों 
जब साहित्य की चर्चा श्रा गई तो प्रतिपक्षो ने कहा--लो साहित्य से ही 
जीव और ब्रह्म फी एकता स्थापित करते हैं । साहित्य शास्त्र में तीन शक्तियाँ 
सानी जाती हैं; श्रभ्तिधां, लक्षणा और व्यजना । सो लक्षणा का एक प्रकार 
है जिसे भाग त्याग लक्षणा कहते हैं। इसमें कुछ श्रश छोड़कर और कुछ पंश 
ग्रहण करके पदार्थ का वर्णान किया जाता है। ज॑से 'सो5य देवदत्तो य उष्ण- 
फाले काइयां हृष्टः स इदानी प्रावृट्‌ समये मथुराया हद्यते--अर्थात्‌ यह 
चही देवदत्त है जिसे गर्ियों में काशी में देखा था और अब वह बरसात में 
सथुरा मे दिखाई दे रहा है । वेसे जो चीज काशी में देखी थी वह मथुरा में, 
कैसे हो सकती है, और गमियो में जो चीज थी वही बरसात में कैसे हो सकती 
है ? भ्रवस्थान्तर और स्थानान्तर होने से वस्त्वन्तर भी होना चाहिए । परच्तु 
यहाँ वाक्य के काशी श्रौर उष्णकाल वाले भाग का त्याग करके और देवदत्त 
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के शरीर मात्र को लक्ष्य करके, भाग त्याग लक्षणा के भ्रनुसार हम देवदत्त 
को मथुरा में देखते ही पहचान लेते हैं कि यह तो वही देवदत्त है जिसे गियों 
में काशी मे देखा था। इसी प्रकार देहा, काल, माया, उपाधि आदि जेसे ब्रह्म 
के साथ लगे हुए हैं वैसे ही जीव के साथ भी देवा, काल, माया, उपाधि (अश्रविद्या 
श्ल्पज्ञता) लगे हुए हैं। इन सब हृष्टियों से तो जीव और ब्रह्म में अभेद है ही 
क्योकि ये सब बातें दोनो मे एफ-सो हैं ((077707 ) हे । परन्तु ईइवर 
सर्वेज्ञ है और जीव अल्पज्ञ है--दोनों के इन दोनो भेदपरक वाच्यार्थों' को 
छोड़कर, भागत्याग लक्षण के अनुसार हम केवल चेतन मात्र को लक्ष्य करते 
हैं। क्या इस तरह दोनों की एकता नहीं बन सकती ? इसके श्रतिरिक्त जैसे 
ब्रह्म सत्‌ चित्‌ झ्ानन्दस्वरूप है बसे ही जीव के भी अस्ति, भाति और प्रिय रूप 
हैं। इससे भी दोनों की एकता श्रर्थात्‌ अहँ त-सिद्धि क्यो नहीं हो सकती ? 


बरह्मसुत्रो के शारीरक (शारीरिक नहीं) भाष्य के अनुसार वेदान्ती लोग 
६ पदार्थों को अनादि सानते हैं; एक जीव, दूसरा ईश्वर, तीसरा ब्रह्म, चौथा 
जीव और ईइ्वर का भेद, पांचवाँ अविद्या ओर छठा श्रविद्या और चेतन का 
थोग । परन्तु इनमें से फेवल ब्रह्म ही अनादि और अनन्त है, शेष पांच अनादि 
किन्तु सान्‍्त हैं, ज॑से कि नेयायिको का प्रागसाव होता है । इन पाँचों का श्रादि 
किसी फो विदित नहीं, इसलिए ये श्रनादि हैं, किन्तु अज्ञान समाप्त होते ही इन 
पाँचों का श्रन्त हो जाता है इसलिए सान्‍्त हैं, परन्तु ब्रह्म का न आवि है, न 
अन्त, इसलिए वह अ्रनादि और श्रनन्त दोनो है । संकोच से यह कहा जा सकता 
है कि वेदान्तियो का यहू सब वागूजाल मात्र है--वास्तव सें तो उनके मत में 
शरह्य झौर श्रविद्या दो ही मुख्य हैं और इन दो में ही उनके छहों पदार्थों का 
झन्तर्भाव हो जाता है। अब प्रदन यही है कि नित्य शुद्ध-बुद्ध-मुक्त-रवभाव और 
सर्वेव्यापक ब्रह्म से अविद्या का सम्पर्क हुआ ही फैसे ” यदि स्वभाव से ही 
अविद्या का सम्पर्क माने तो ब्रह्म शुद्ध नहीं रहा, यदि स्वभाव के बिना सम्पर्क 
सानें तो उसकी श्रावशयकता ही क्यो पड़ी ? जब तक अविद्या श्ौर ब्रह्म का 
योग नही, तब तक कारणोपाधि ईइवर और कार्योपाधि जीव भी कंसे बलेंगे ? 
फिर जिन्होंने ब्रह्म और अविया दोनो को अनादि मान लिया उनका भी अद्व॑ त 
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फंसे रहा--वह हंत्त न हो गया । ब्रह्म और अवधियया इन दोनों फो साथ-साथ 
मानना तो बहुत कुछ वेसी ही कल्पना है जैसे ईसाई या सुसलमान खुदा और 
शैतान को साथ-साथ सानते हें । वहाँ ज॑से ज्ंतान खुदा को बरगलाता है वैसे 
ही यहाँ अविद्या ब्रह्म को विकृत करती है। 


जहाँ तक भाग-त्याग-लक्षणा के श्रनुसार ब्रह्म और जीव के समानता 
दोतक लक्षणों को लेकर और भेदपरक लक्षणों को छोड़कर दोनो की एकता 
सिद्ध करने का प्रयत्न है उसके बारे में यही कहा जा सकता है कि यदि इस 
तरह एकता स्थापित करने लगेंगे तो ससार मे श्रव्यवस्था फैल जाएगी । यह 
तो बसा ही हेत्वाभास है ज॑से 'जानवर उसको कहते है जिसमें जान हो, और 
झादमी मे क्योकि जान है इसलिए श्रादमी भी जानवर है ४ कया जान होने की 
समानता मात्र से श्रादमी ओर जानवर का एकत्व प्रतिपादित किया जा सकता 
है” जैसे चीटी मुख से खाती, आँख से देखती और पांवों से चलती है, बेसे 
ही सब शआ्रावमी भी करता है--इसलिए क्या चीौटी और आदमी को एक माना 
जाएगा ? देखना यह है कि दोनों पदार्थों में साधर्ष कितना है और वेधम्यें 
कितना । इसी साधस्यें के श्राधार पर प्राणियों का जलचर, स्थलचर ओर 
स्तन्यपायी श्रादि के रूप में चर्गोकरण होता है । यह ठीफ है कि ब्रह्म और जीव 
दोनो से चेतनता या साधरम्य है, परन्तु उनसे वेधर्यं कितना है, इस पर भी 
कभ्ती विचार किया है ”? ब्रह्म सर्वेव्यापक, सर्वान्तर्याम्री, अपरिच्छित्न, अनन्त, 
ज्ञान-बल-क्रिपा-सम्पन्त आनन्दस्परूप है, परन्तु जीव अ्रल्पन्न, अल्पक्षक्तिसम्पत्न, .. 
परिच्छिन्न भौर इच्छा-हं ष-प्रयत्त-तुख-दु खादि से युक्त है, इसलिए जीव और 
ब्रह्म एक नही हो सकते। 

अद्द तवाद का घुल--बोद्ध दर्शन 

इसी स्थान पर यवि दह्ां नशास्त्र के इतिहास फी हृष्टि से शंकराचार्य के 
अद्दे तवाद के सिद्धान्त पर विचार कर लिया जाए तो शायद श्रनुचित न हो । 
शंकराचार्य भ्रह्व तवाद के प्रवतेक माने जाते है। अह् तवाद के सिद्धान्त पर जो 
लोग इस्लाम और सुफी सम्प्रदाय की छाप देखते हैं, उनका भ्रम निवारण करने 
के लिए भी अद्द तवाद फा ऐतिहासिक विवेचन अ्रभीष्ठ है। परिवर्तंतशील जगतु 
का आादिकारण झौर यथार्थ तत्त्व ब्रह्म है, यह तो वेद झौर उपनिषदों ने 
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प्रतिपादित कर दिया था, परन्तु यह जगत्‌ सर्वंधा असत्य है, यह स्थापना शॉकर 
की ही है। परन्तु शंकर फे इस मायावाव वा भहं तवाद का जनक है चौद्धदाशनिक 
नागाजु तन का शुत्यवाद । भारत में चिरकाल से यह जनभुति चली भा रही है 
कि शकर भ्रच्छन्न बोद्ध है श्रीर उसका श्रद्व तवाद प्रकारान्तर से बौद्ध दर्शन का 
ही उद्रेक है। विज्ञानभिक्षु ने सांख्य प्रवचन भाष्य की भुमिका में पदूस पुराण 
का यह इलोक उद्धृत किया है 'मायावादमसच्छास्त्र प्रच्छन्‍्न बौद्धमेव तु ।' 
सायावाद असतु शास्त्र है और वह छिपा हुआ बोद्ध दर्शन ही है । 

बेदान्ती अद्वत तत्त्व की स्थापना करने फे लिये जिस प्रकार सत्ता का 
निरूपण पारमाथिक और व्यावहारिक दो स्तरों पर करते हैं, 'सत्ता' का इस 
प्रकार दो स्तरों पर भेद सबसे पहले नागाजु न ने ही किया था। नागाजु न 
जिसे “शून्य” (8080!प6) कहता है, उसी को शंकराचार्य “ब्रह्म” कहते हैं। 
वस्तु तत्त्व का सर्वेधा लोप करके सम्पुर्ण विश्व को “नि स्वभाव और* शून्य 
रूप' से प्रस्तुत करने वाला यह शुन्यवाद सर्वथा निषेधवाद (7र४7॥8॥7) 
नहीं है, किन्तु शुन्यवाद का कहना है कि समस्त हृदयसान जगतू परस्पर सापेक्ष 
है, इसलिये वह किसी निरपेक्ष (8080]पए6) तत्त्व की और इगित फरता 
है । यह निरपेक्ष तत्व ही 'शुन्य है। यह शुन्य (#५०(॥॥9) नहीं है, 
(50770/7 78) है। परन्तु वह (907600778) फेवल शुन्य है । इस शुन्य 
बाद को एक तरह से “अद्वव्य का सिद्धान्त" (९०-५प्रा/४%06 [6०7ए) 
फह सकते हैं--यही बोदों का श्रवात्मवाद है । 

शुल्प को समभने के लिये एक हष्टान्त दिया जा सकता है। ज्यासिति 
पढाने वाला शिक्षक कहता है कि बिन्दु (20770) उसको कहते हैं जिसमें न 
लम्बाई हो, न चौड़ाई । या सरल रेखा (97ध2/0 ॥76) उसको कहते है 
जिसमे फेवल लस्बाई ही लम्बाई हो, चौड़ाई न हो । परन्तु क्या कभी ऐसा 
बिन्दु कागज पर बचाया जा सकता है जिसक्की न लम्बाई हो, न चौड़ाई । या 
क्या कभी ऐसी सरल रेखा कभी खीची जा सकती है जिसकी केवल लम्बाई 
हो और चौडाई न हो । जब भो कोई बिन्दु बनेगा--उसकी कुछ न कुछ लस्बाई 
भी होगी, कुछ न कुछ चोड़ाई भी । ऐसे हो, जब भी सरल रेखा बनेगी, उस 

की कुछ न कुछ चौड़ाई अवश्य होगी । परिभाषा के श्रनुसार बिन्दु या सरल 
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रेखा को सत्ता असम्भव है। परन्तु इसी कारण न बिन्दु की सत्ता से इन्कार 
किया जा सकता है, न सरल रेखा को सत्ता से । 

इसी तरह जितने भो द्रव्य हैं वे देश (5]0906) की दृष्ठि से फैले हुए 
(०॥660 ) हैं भ्रौर काल (.५6) की दृष्टि से स्थिरता (प्रा8- 
धं०7) वाले हैं। संचार के किसी भी पदार्थ की कल्पना हम नहीं कर सकते 
जिसे देश और फाल ने परिच्छिन्न न कर रखा हो। यही आइन्स्दीन का 
सापेक्षवाद है । प्रत्येक वस्तु देश और काल को श्रपेक्षा से है, क्योंकि .बिना देश 
और काल के हम किसी पदार्थ की कल्पना कर ही नहीं सकते । ज॑से देश झोर 
काल ही असली उपाधि या माया हो, जो क्विसी भी पदार्थ के पैदा होते हो 
उसे घेर लेती हो । परन्तु यथार्थ तत्व चह है जो काल और देश के बंधन से परे 
है, इनसे निरपेक्ष होने के कारण ही उसे (/५०४0]0(6) कहना होगा--वही 
शून्य है। इस प्रकार शून्य की व्यास्या होगी--ऐसा तत्त्व जो ससय की दृष्टि 
से (/७77009//ए) लम्बाई में (/०४४०४/ए) और देश की दृष्टि से 
चौड़ाई में ([]0772079/9) से सब शोर से बढा हु्ना हो। भ्र्थात्‌ वह 
निरवयव है, उसमें भ्रनेक अवयवो में रहने वाला कोई श्रवयवी द्रव्य नहीं । 
वह शून्य (05/776) चीज है, (१८४९४४४ए४) नहीं । 

जो व्यारया शून्य की है, वही व्याख्या ब्रह्म की है। जिस प्रकार उपयुक्त 
पिवेचन शुन्य पर घढित होता है, ठीक उसी प्रकार वह विवेचन ब्रह्म के साथ 
भी ज्यों का त्यों अक्षरश घटित होता है। इस तरह ऐसा लगता है कि वंदिक 
दर्शनों का जण्डन करने के लिये श्रौर अपने झ्रनात्मवाद फी स्थापना के लिए 
बौद्धों ने जो सक्षम शौर गम्भीर दार्शनिक सन्‍्धन किया वही सारा आधार 
सामग्नी' (२७७ (४८7४) के रूप में शंकर को मिल गया श्रोर शंकर ने 
ब्लोद्धों का खंडन करने के लिये उस सब सामग्री को ज्यों का त्यों श्रपता लिया। 
इतना ही नहीं, प्रत्युत शंकर ने उच्च समस्त दार्शमिक सामग्री को अपना रंग 
(एगाश) देकर उन्हीं के हथियारो से उन्हीं के तकजाल को काट दिया। जिन 
तर्को से वे अनात्मवाद की स्थापना करते थे, उन्ही तकों से झाफर ने झात्मवाद 
की स्थापना की । बोद्ध जिस निरवेक्ष तत्त्व को 'शुन्‍्य' कहते थे, उसी निरपेक्ष 
तत्त्व को शकर ने प्रह्मय फहा। परन्तु बौद्धों की शुन्यवाद की फिलासिफो में 
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अ्रपनी भ्रद तवाद फी कलम लगाने से शंकर को माया, उपाधि और अविद्या 
का भी अनादित्व स्वीकार करना पड़ा । इसके बिना उसके तथाकथित ब्रह्म का 
सण्डन ही न बन पाता ॥ 

यह थोड़ा-सा विवेचन हमने इसीलिये किया है जिससे कतिपय आधुनिक 
राष्ट्रीय नेताओं और उच्च पदस्थ विद्वानों को यह कहने का अवसर न रहे कि 
शंकर के भ्रह्स पर इस्लाम के एकेश्वरवाद की छाया है। शकर ने इस्लाम से 
फुछ नहीं लिया, जो कुछ लिया वह बौद्धों से लिया और यह बात भारतीय 
दार्शनिक परम्परा के इतिहास भे समीचीनतया ठीक बंठती है । 

ईदइवर की वेज्ञानिक परिभाषा 

यों ब्रह्मसूच्र में 'जन्मा्यस्थ यतः” श्ौर योगदर्शन में 'क्लेशकर्मविपा- 
कागयेरपरामष्ट. पुरपविशेष ईंइवर ' कह कर ईइवर की भ्रपने ढंग से परि- 
भाषा फी गई है। परन्तु दो्शनिक और वैज्ञानिक दृष्टि से यदि इंइ्वर की 
कोई व्याख्या फरनी हो तो हम वेद का निम्त सन्‍्त्र उपस्थित करेंगे--- 

यो भूत भव्यच्व॒ सर्व” यश्चाधितिष्ठति ॥ 
स्वर्यस्थ च केवल तस्मे ज्येष्ठाय ब्रहमणे नमः ॥। 

--अर्यात्‌ जो भूत भौर भविष्यात्मक फाल (॥776) का तथा सर्वत्र 
प्लाफाश हप से व्याप्त देश (9]0406) का अधिष्ठाता है और जो केवल 
आनन्दस्वरूप है उस ज्येष्ठ कह्मय को नमस्कार है। (प्रकरणानुसार वेद में ब्रह्म 
शब्द प्रकृति और जीवात्मा फा भी वाचक चनकर आया है, इसीलिये यहाँ ज्येष्ठ 
ब्रह्म फहा है पयोकि ज्येष्ठ ब्रह्म फेचल परमात्मा का ही वाचक है । 

तोकिक प्रम्यो में ईइबर की एक परिमाषा सहामुनि भरत हरि के नीतिशतक 
में मिलती है। यह देखकर आइचयं होता है कि भतृ हरि-कृत व्याख्या में ईदवर 
सम्बन्धी द्श लिक झोर देज्ञानिक उलसनें सर्वेथ! समाप्त हो जाती हैं। ईश्वर 
फी घेजश्ानिफ स्यास्या करने वाला घहु इलोक यह है-- 

दिवकालाइनवच्छिन्तानन्तचिन्मात्रमूततये ॥ 
स्वानुभूत्येकमानाय नम. शान्ताय तेजसे |॥ 

““दिश्याप्तों और फाल के बंधन से रहित, प्ननन्‍्त, चितिमात्र ही जिसकी 
भूति है, भोर अपनी घनुझूति ही जिसमें एकमात्र प्रमाण है, उस शान्त तेज फो 
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घमस्कार है । दिशा और काल के बंधन की व्याख्या हम शुन्‍्य वाले प्रकरण 
सें कर चुके हैं। अनन्त का श्रर्थ है (77706) जो गणित-झास्त्र का 
(7777786) है--.श्र्थात्‌ जिससे कमी परस्पर न मिलने वाली समानान्तर 
रेखाएँ भी मिल जाती हैं--वैसे ही परमात्मा में भी सब विरोधो का परिहार 
हो जाता है इसीलिये वह अनन्त हैं। 'स्वानुभृत्येकमानाय' की भी यथा-स्थान 
चर्चा हो चुकी है | शञान्त और तेज शब्द भी परस्पर विरोधी हैं--जो शान्त 
होगा वह तेज नही होगा श्र जो तेज होगा वह शानन्‍्त नहीं होगा । परन्तु 
परमात्मा का तेज ऐसा ही है जो शञान्त भी है और तेज भी--जंसे दीपक की 
लो होती है । 


बेंद सब के लिए 


इसके आगे ऋषि ने वेद-सम्बन्धी चर्चा की है। इस सस्बन्ध में निम्न 
बातों का प्रतिपादन किया है । वेद इंइवरक्ृत हैं, सृष्टि के श्रादि मे बनाए गए हैं, 
ईइवर नित्य है इसलिए उसकी रचना होने के कारण वेद भी नित्य हैं-- 
अर्थात्‌ प्रत्येक सर्गारम्भ में ये ही वेद श्राते है। ऋषि न केवल वेद के शव्दो को, 
किन्तु उनके अर्थों को भी ईश्वर प्रदत्त मानते हैं--अर्थात्‌ पुस्तक रूप मे तो 
वेद अनित्य हैं, किन्तु ज्ञान रूप मे जहाँ तक शब्दों और उनके अर्थों का 
'सम्बन्ध है, वेद नित्य हैं । इसी प्रसग में उन्होंने विकासवाद का भी खण्डन किया 
है। वेद ज्ञान का प्रकाश 'अरग्नि, वायु, आदित्य और अग्रिरा इन चारो ऋषियों 
पर हुआ । जो ब्राह्मण प्रन्थ हैं उनसे वेदो की व्याख्या है, परन्तु वे प्रन्थ स्वयं 
वेद नहीं हैं । जो वेदों की दालाएँ हैं, वे भी शाखा मात्र है, वेद कोटि में नहीं 
श्राती--भर्थात्‌_ चारों वेदो के ब्राह्मण, ६ अंग, ६ उपाज्, चार उपवेद भौर 
“बेदी की ११२७ श्ञाखाएँ ये सब सहषियों के बनाए भ्रन्थ हैं।ये सब परतः 
प्रभाण है श्रौर स्वत. प्रमाण केवल चार वेद ही हैं। वेदो की भाषा संपार की 
सब भाषाओं को मूल है, वेद भाषा किसी देश-विशेष की भाषा नहीं है । जिस 
भाषा से वेद हैं | यदि चह किसी एक देश की भाषा होती तो उससे परमात्मा 
:का पक्षपात प्रकट होता । जैसे ईंदवर द्वारा रचित सृष्टि के श्रन्य पदार्थों पर 
किसी का एकाधिकार नही हो सकता, वंसे ही वेदों पर भी ब्राह्मणों का 
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एकाधिकार नहों है--बह ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेइय, शुद्र सभी व्णों ओर ससार 
के सब देशवासियों के लिए हैं । 

विकासवाद के अनुयायी वेज्ञानिक यह कहते हैं कि वेदों को ईइवर-रचित ' 
मानने की कोई श्रावध्यकता नहीं, ॥72 870 707 के सिद्धान्त के 
अनुसार, जेसे बच्चा गिरते-पड़ते अन्त मे चलना सीख हो लेता है, वेसे ही 


मानव जाति भी विकास फरते-करते बेद ज्ञान तक पहुँच जाएगी | 


सानवोय ज्ञान नेमित्तिक 

इसके उतर से निवेदन है कि सानद मे तथा सृष्टि के अन्य प्राणियों में एफ 
बहुत बड़ा भ्रन्तर है। श्रन्य प्राणियों के गुण कर्म स्वभाव जैसे भी होते हैं, जन्म 
काल से ही होते है । इसीलिए वे जो कास करते हैं, वह पशु प्रवृत्ति था 
#जागा8ं [78770 कहलाती है ! जो झांसाहारी प्राणी हैं उन्तके बच्चों को 
सांस खाने यर जो वनस्पतिभोजी हैं उनके बच्चों को वनस्पति खाना सिखाना 
नहीं पडता। अपने इस स्वभाव फो वे बदल भी नहीं सकते | देर कभी घास 
नहीं खाएगा श्लौर गाय कभी मांस नहीं खाएगी । इसी तरह भंस का बच्चा या 
बत्तख् श्रपने जन्मकाल से ही बिना सिखाए पानी में तेरना जानते है, परन्तु 
झ्ाज तक यह फभो नहीं देखा कि किसी बड़े से बड़े तैराक का चालक भी बिना 
सिखाए पानी मे तरना जानता हो । इससे यह बात स्पष्ठ होती है कि सनुष्य 
फा जितना भी ज्ञान है, वह नैमित्तिक है। मनुष्य श्रपने माता-पिता या साथियों 
फा भ्रनुकरण करके या किसी गुरु के सिखाने से ही सीखता है। यदि भनुष्प- 
समाज से श्र॒लग करके किसी बालक को जानवरों से भरे स्थान से या एकास्ते 
सें रख दिया जाए तो उसमे न बाणी का विकास होगा, न अन्य मानवीय ज्ञात 
फा । इस प्रकार के परीक्षण श्रनमेक बार किए जा चुके हैं । जो जंगली जातियाँ 
हैं, वे हजारों सालों से श्रसभ्यता फा शिकार हैं। यदि स्वयं ज्ञान का विकास 
होता तो इस वैज्ञानिक युग मे जंगली जातियाँ कहीं हष्टियोचर नहीं होतीं । 
परन्तु उचित मार्गे-निर्देशन मिल्नने पर उनके जीवन में भी परिवर्तन परिलक्षित 
होता है। जैसे वर्तमान समय में हम श्रपने ग्रुदुओ से पढ़कर विद्वान होते हैं । 
सेसे ही सृष्ठि के आरमस्स से अग्ति आदि ऋषियों को परमात्मा ने बेदो का ज्ञान 
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दियां श्लौर उसके बाद से फिर गुरु-शिष्य परम्परा चल पडी। वेद की आव- 
श्यकता ऋषि ने इन शब्दो में प्रकट की है, जैसे माता-पिता श्रपने सन्तानों पर 
' दया हृष्ठि फर' उनकी उन्नति चाहते हैं, वैसे हो परसात्सा ने सत्र सनुष्यो पर 
कृपा करके वेदों को प्रकाशित किया है, जिससे मनुष्य श्रविद्यान्थकार के अ्रम- 
जाल से छूट कर विद्या-विज्ञान रूप को प्रा प्त होकर आनन्द में रहे श्रोर विद्या 
तथा सुखो की चृद्धि करते जाएं ।” ” 
ईदइचरीय ज्ञान का अर्थ 

बेद 'इंश्वरीय ज्ञान! है, यह कहते हुए एक भ्रम भी हो सकता है जिसका 
निराकरण कर देना आवश्यक है। ईश्वरीय ज्ञान! शब्द के दो अर्थ हो सकते हैं 
--एक तो ईइवर सम्बन्धी ज्ञान, और दूसरे ईदवर द्वारा प्रदत्त ज्ञान । यदि वेद 
में ईंदवर सम्बन्धी ज्ञान हो माना जाए, ज॑सा कि अनेक लोग उन्हे “श्राध्यात्मिक 
ग्रन्थ! कह कर प्रकट करना चाहते हैं, तो वह बेद के स्तर को गिरा देवा होगा। 
पेयोकि चेद में केवल ईंदवर-सम्बन्धी ज्ञान ही नहीं है; उसमे जोवात्मा श्रोर 
प्रकृति सम्बन्धी और सानव जीवन सस्बन्‍्धी ज्ञान का भी अ्रक्षय भण्डार है। इस* 
लिए 'इंइवरीय ज्ञान' का श्रर्थ इंइवर द्वारा प्रदत्त क्षान ही समझना चाहिए-- 
तभी आये समाज के तीपरे नियम में वरशित ऋषि को यह घोषणा श्रयेवती 
सिद्ध होगी “बेद सब सत्य विद्याओ का पुस्तक है ।” 


नस का के के के के के से 4 बीबी 





ु हिन्दू जाति की ठण्डी रगो में उष्ण रक्त का सचार 
करने वाला यह ग्रन्थ अमर रहे, यही मेरी कामना है। 
सत्याथेप्रकाश' की विद्यमानता से कोई विधर्मी प्रपने 
समजहूब की शेखी नही मार सकता । 
2 --श्री विनायक दामोदर सावरकर 
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सृष्टि उत्पत्ति क्यों और कैसे ? 


मानव का प्रादुर्भाव कहाँ ? 
| 


सत्याथेप्रकादय के अध्टम 


सपमुल्लास के आधार पर 
छ 


आचाये श्री पं० उदय वीर शास्त्री 
शक 


हि] 
छे छे 
७ के के 
आधुनिक दाशैनिक जगत्‌ की उत्पत्ति-- 
प्रकृति और ब्रह्म की स्थिति--दर्शनो की एकता 
' प्राणी का प्रादुर्भाव कैसे और मनृष्योत्पत्ति 
कहाँ, विषयो के सम्बन्ध मे अधकार में भटक 
रहे है ! 
ऋषि ने सत्यारथप्रकाश के अष्टम समु- 
ल्‍लास में इस विषय पर “सत्य” मार्ग देन कर 
संसार के मस्तिष्कों का मार्ग-दशन किया है । 
प्रसिद्ध दार्शनिक, और इतिहास-वेत्ता 
विद्वान लेखक ने ऋषि मन्तव्यों को सरल प्रकार 
से उपस्थित कर सभी को विचार की दिशा 
प्रदान की है । 
काश कि भटकता विज्ञान--उलभझवा 
दर्शन ऋषि के प्रकाश को देख पाता । 
“-पम्पादक 


स्बाह्डछ 
७ 


छिंठ का सर्वोत्कृष्ठ प्राणी मानव है। मानव को श्रपनी इस स्थिति 
८ के विषय में कदाचित्‌ अभिसान हो सकता है, १र श्रधिकाधिक 
उच्चति कर लेने पर भी यह सृष्टि रचना में सर्वथा श्रसमर्थ रहता है। इसका 
कारण है, सानव जब अपने रूप से प्रकट होता है, उससे बहुत पूर्व सृष्टि की 
रचना हो चुकी होती है, इसलिये यह प्रइन हीं नहीं उठता कि मानव सुष्दि 
रचना कर सकता है। तब यह समस्या सामने झातो है, कि इस दुनिया को 
किसने बनाया होगा ? 
भारतीय प्राचीन ऋषियों ने इस समस्या का समाधान किया है, जगतें 
को बनाने वालो शक्ति का नाम 'परमात्मा' है, इसको ईश्वर, परमेश्वर, ब्रह्म 
झादि अनेक नामों से पुकारा जाता है । यह ठीक है, कि परमात्मा इस पृथिवी 
चाँद सुरज भ्रादि समस्त लोक-लोकान्तर रूप जगत्‌ को बनाने वाला है, परन्तु 
जिस सुलतत्व से इस जगत्‌ को बनाया जाता है, वह अ्रलग है। उसका नाम 
भ्रकृति है। प्रकृति त्रिगुरात्मक कही जाती है। वे तीन गुरा हैं, सत्व, रजस्‌, 
तमस्‌। इन तीन पधकार के घूल तत्वो के लिये 'गुरएए पद का प्रयोग इसीलिये किया 
ज़ाता है कि ये तत्व आपस मे गुरिगत होकर, एक-दूसरे में मिथुनीभृत होकर, 
परस्पर गुथकूर ही जगद्गूप से परिणत होते हैं । जगत्‌ की रचना पुण्यापुण्य, 
घ॒र्माध्म रूप शुभ-अ्रशुम कर्मों के करने भौर उनके फलों को भोगने के लिये 
की जातो है । इन कर्मों को करने और भोगने वाला एक और चेतन तत्व है, 


जिसकी जीवात्मा कहा जाता है। ये तीनों पदार्थ श्रनादि हैं---ईब्वर, जोवात्मा 
और प्रकृति । 


जगत उत्पन्न होता है या नहीं ? 

अेन--यह जगत्‌ कभी उत्पन्न नही होता, अनादि काल से ऐसा 
ही चजा आता है और अनन्त काल तक ऐसा ही चला जायगा, ऐसा 
सान लेने पर इसके बनने-बनाने का प्रश्न ही नही उठता, तब इसको 
बनाने के लिए ईश्वर की कल्पना करना व्यर्थ है। यह चाहे प्रकृति का 
रूप हो या कोई रूप हो, अनादि होने से ईश्वर की कल्पना अना- 
वश्यक है । 

उत्तर--जगत्‌ को जिस रूप में देखा जाता है, उससे इसका विकारी 
होना स्पष्ट ,हीता है। यदि जगत्‌ श्रनादि-श्रनन्त एक रूप हो, तो यह नित्य 
माना जाना चाहिये, नित्य पदार्थ भ्रपने रूप से कभी परिणामी या विकारी नहीं होता 
परन्तु जागतिक पदार्थों में प्रतिदिन परिणाम होते देखे जाते हैं ॥ इससे स्पष्ट 
होता है, कि प्रथिव्यादि लोक-लोकान्तरो की हृश्यमान स्थिति अपरिणामिनी 
अथवा अ्रविकारिणी नहीं है। इसमें परिणाम का निश्चय होने पर यह मानना 
पड़ेगा कि यह बना हुआ पदार्थ है, तब इसके बनाने बाला भी सानना होगा। 


भ्रश्न--पृथिव्यादि को विकारी मानने पर भी बनाने वाले की 
आवश्यकता न होगो, जिन मुलतत्त्वों से इनका परिणाम होना है, 
वे स्वत्त. इस रूपमे परिणत होते रहते है । ससार मे अनेक पदार्थ 
स्वतः होते देखे जाते है। अनेक स्वचालित यन्त्रो का आज निर्माण 
हो चुका है। 

उत्तर-- पृथिव्यादि समस्त जगतु जड़ पदार्थ है, चेतना-हीच । इसका भूल 
उपादान तत्व भी जड़ है। किसी भी जड़ पदार्थ मे चेतन कीं प्रेरणा के बिता 
कोई क्रिया होना संभव नहीं । चेतना फे सहयोग के बिना किसी जड़ पदार्थ 
में स्वत भ्रवृत्ति होती नहीं देखी जाती। इसके लिये न कोई युक्ति है न-दृष्टान्त 
स्वचालित यन्‍्त्रो के विषय मे जो कहा गया, उन य्त्रो का निर्माण तो प्रत्यक्ष 
देखा जाता है। उनको बवाने वाला शिल्पी उसमें ऐसी व्यवस्था रखता 


डर 
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है, जिसे स्वचालित कहा जाता है | यन्त्र अपने श्राप नहीं बन गया है, उसको 
बनाने वालां एक चेतन शिल्पी है, और उस यस्‍्त्र की निगरानी व साज-संवार 
बराबर करनी पड़ती है, यह सब चेतन-सहयोग-सापेक्ष है। इसलिये यह सम्त- 
भा, कि पृथिव्यादि जगत्‌ अपने सूल उपादान तत्वों से चेतन निरपेक्ष रहता 
हुआ स्वतः परिणत हो जाता है, विचार सही नही है । फलतः जगत्‌ के बनाने 
चाले ईंदइवर को, सानना होगा । 

प्रकृति की श्रावश्यकता ? 


: प्रदत--आपने यह स्पष्ट किया, कि ईद्वर को मानना आवश्यक है, 
यदि ऐसा है, तो केवल ईह्वर को मानने से कार्य चल सकेगा, ईश्वर 
को सर्वज्ञ, सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान्र माना जाता है, वह अपनी शक्ति 
से जगत्‌ को बना देगा, उसके अन्य कारण प्रकृति की क्या आवश्यकता 
है ? कतिपय आचार्यों ने इस विच।र को मान्यता दी है। 

उत्तर--ईइवर जगत को बनाने वाला प्रवश्य है, पर वह स्वयं जगतू के 
रूप से परिणत नही होता । इंडवर वेतनतत्व है, जगतू जड पदार्थ है । चेतना का 
परिणास जड़ श्रथवा जड़ का परिणाम चेतन होना संभव नहीं । चेतन स्वरूप 
से सवेथा भ्रपरिणामी तत्व है। यदि चेतन ईइवर को ही जड़ जगत्‌ के रूप में 
परिणत हुआ साता जाय तो यह उस श्रनात्मवादी की कोटि से आ जाता है, 
जो चेतन की उत्पत्ति जड़ से मानता है। कारण यह है, कि यदि चेतन जड़ 
बन सक्षता है, तो जड को भी चेतन बनने से कौन रोक सकता है। इसलिये चेतन 
से जड को उत्पत्ति श्रथवा जड़ से चेतन की उत्पत्ति मानने वाले दोनो वादी 
एक ही स्तर पर श्रा खड़े होते है। फलतः यह खिद्धान्त बुद्धिग्म्य है किस 
चेतन जड बनता है और न जड़ चेतन बनता है, चेतन सदा चेतन है, जड सदा 
जड़ है। इससे यह स्पष्ट होता है कि जड़ जगत्‌ जिस मूल तत्त्व का परिणाम है, 
वह जड़ होना चाहिये । इसलिये चेतन ईइवर से अतिरिक्त सूल  उपादान तत्व 
सानना होगा, उसी का सास प्रकृति है। 


जब यह कहा जाता है, कि सर्वशक्तिमान्‌ ईइवर अ्रपती शक्ति से जगत को 


'उत्पन्न कर देगा, उस समय प्रकृति को ही उसकी शक्ति के रूप से क्थन कर 
दिया जाता है। वंसे सर्वेशक्तिमान्‌ पद के अर्थ मे यही साव श्र्तनिहित है कि 
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जगत्‌ की रचना करने भे ईदवर को श्रन्य किसी कर्त्ता के सहयोग की 
अपेक्षा नही रहती । बह इस काये के लिये पुर्ण शक्ति है, भ्रप्रतिम समर्थ है। 
फलतः यह जगत्‌ परिस्पाम प्रकृति का ही होता है, ईश्वर केवल इसका निमित्त, 
प्रेरयिता, नियन्‍्ता व श्रधिष्ठाता है। यही सत्य स्वरूप प्रकृति सब जगत का 


मूल घर और स्थिति का स्थान है। 
इस प्रसंग मे सत्यार्थ प्रकाश [स्थूलाक्षर, वेदानन्द संस्करण, पृ० १६१, पक्ति 
१०-१२] के श्रन्दर एक वाक्य है, जिसे श्रस्पष्टार्थ कहा जाता है। चह वाक्य है 
“यह अरब जगत्‌ सृष्टि के पूर्व असत्‌ के सहश और जीवात्मा ब्रह्म भर प्रकृति में 
लीन होकर वत्त मान था, श्रभाव न था, इस वाक्य के श्रभिमत श्रर्थ को स्पष्ट करने 
-व समभने के लिये इसमे से दो श्रवान्तर वाक्यांशों का विभाजन करना होगा। 
इस वाक्य मे से और जीवात्सा ब्रह्म' इन पदों को श्रलग करके रख लीजिये 
फिर शेष वाक्य को पढ़िये, वह इस प्रकार होगा---'यह सब जगत्‌ सृष्टि के 
ध्रुव श्रसत्‌ के सहझ और प्रकृति मे लीन होकर वत्त मान था, श्रम्नाव न था ।* 
इतना वाक्य एक पुरे श्रर्थ को व्यक्त करता है। जगत्‌ जो श्रब हमारे सामने 
विद्यसान है, यह सृष्टि के पूर्व भ्र्थात्‌ प्रलय ध्वस्था में अ्रसत्‌ के सहश था, 
सर्वथा असत्‌ या तुच्छ न था, कारण यह है कि यह प्रकृति में लीच होकर 
वर्तमान था, तात्पयं यह कि कारण-रूप से विद्यमान था, इससे प्रतीत होता है, 
कि ऋषि ने कार्यकारणभाव मे सत्कार्य सिद्धान्त को स्वीकार किया है, प्रलय 
अवस्था से जगद्र प फार्य कारण रूप से विद्यमान रहता है, उसका सर्वेथा भ्रभाव 
नहीं हो जाता । के " 
जो पद हमने उक्त वाक्य से से अलग करके रबसखे हैं वे दो श्रवान्तर वाक्यो 
को बनाते है-१-'“श्ौर जीवात्मा वत्त मान था'। २--बह्म वत्तेमान था 
तात्पय यह कि प्रलय श्रवस्था मे प्रकृति के साथ जीवात्मा और ब्रह्म भी वर्तमान 
थे। इस प्रकार उक्त पक्ति से ऋषि ने उस श्रवस्था मे तीन श्रनादि पदार्थों की 
सत्ता को स्पष्ट किया है तथा इस भन्तव्य का एक प्रकार से प्रत्याख्यान किया । 
है, जो उस अवस्था में एक मात्र ब्रह्म की सत्ता को स्वीकार करते हैं, जीव तथा 
प्रकृति फी स्थिति को नही मानते, इनका उद्भूब ब्रह्म से ही मान लेते हैं । 
' तीन अनादि पदार्थों के मानने पर जगद्गचना फी व्याख्या सर्वाधिक निर्दोष 
की जा सकती है। कारण यह है कि लोक मे किसी भी रचना के हेतु तीन 


आर्योदय १२४ दीपमाला 


प्रकार के देखे जाते हैं । प्रत्येक कार्य का कोई वनाने वाला होता है, कुछ पदार्थ 
होते है, जिनसे वह कार्य बनाया जाता है, कुछ सहयोगी साधन होते है । पहला 
कारण निमित्त कहता है, दूसरा उपादान और तीसरा साधारण । संसार में 
कोई ऐसा कार्य संभव नही, जिस के ये तीन कारण नही । जब हृ्याहह्य जगत्‌ 
को कार्य साना जाता है तो उसके तीनो कारणो का होना आ्रवश्यक 
है । इससे जगत्‌ की रचना का निमित्त कारण ईदवर, उपादान कारख प्रकृति 
तथा जीवो के कृत शुभाशुमभ कर्म श्रथवा धर्माधर्म श्रादि साधारण कारण 
होते हैं। इसलिये इन तोनो पदार्थों को अनादि साने बिना सृष्टि की निर्दोष 
व्याख्या नहीं की जा सकती । 


ब्रह्म से ही जगत्‌-उत्पत्ति नहीं ? 

प्रश्न -वेदान्त दशन पर विचार करने वाले तथाकथित नवीन 
भ्राचार्यों की यह मान्यता है, कि एकमात्र ब्रह्म को वास्तविक तत्त्व 
भानने पर सृष्टि की व्याख्या की जा सकती है। उनका कहना है, कि 
जगत्‌ के निमित्त और उपादान कारण को अलग मानना जनावश्यक 
है। एकमात्र ब्रह्म स्वय अपने से जगत्‌ को उत्पन्न कर देता है, उसे अन्य 
उपादान की अपेक्षा नही । लोक मे ऐसे दृष्टान्त देखे जाते है। मकड़ी 
अपने आप से ही जाला बुन देती है, बाहर से उसे कोई साधन-सहयोग 
लेने की अपेक्षा नही होती, ऐसे ही जीवित पुरुष से केश-नख स्वतः 


उत्पन्न होते रहते है। इसो प्रकार ब्रह्म अपने से हो जगत्‌ को उत्पन्न 
कर देता है । 


उत्तर--पह बात पहले कही जा चुकी है, यदि ब्रह्म श्रपने से जगत्‌ को 
बनावे तो वह विकारी या परिणाभी होना चाहिये । ब्रह्म चेतन तत्व है, चेतन 
कभी विकारी नही होता । इसके श्रतिरिक्त यह भी बात है, चेतन ब्ह्म का 
परिखाम जगत्‌ जड कैसे हो जाता ? क्योकि कारण के विशेष गुरा कार्य में 
अवश्य श्राते है। या तो जगत्‌ भो चेतन होता, या फिर कार्य जड़-जगत्‌ के 
अनुसार उपादान कारण ईइवर या ब्रह्म को भी जड सानना पडता | पर न 


जगत्‌ चेतन है, और न ईश्वर जड। इसलिये ईइवर को जगत्‌ का उपादान कारण 
नहीं मावा जा सकता । 


| 
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ब्रह्म उपादान से जगत्‌ की उत्पत्ति में मकड़ो आदि के जो हृष्टास्त दिये जाते 
हैं, उनकी वास्तविकता की शोर फिसी ब्रह्मोपादानवादी ने क्‍यों ,ध्यान नहीं 
दिया, यह प्राइचयें की बात है। ये हृष्ठान्त उक्त मत के साधक न होकर 
फेवल बाधक हैं। मकडी एक प्राणी है, जिसका दारीर भौतिक या प्राकृतिक है, 
और उसमे एक चेतन जीवात्मा का तिवास है । उस प्राखी द्वारा जो जाला 
बचाया जाता है, वह उस भौतिक शरीर का विकार या परिणाम है, चेतन 
जीवात्मा का नही । यह भी ध्यान देने की बात हे कि शरीर से जाला उसी 
अवस्था से बन सकता है, जब शरीर का भ्रधिष्ठाता वेतन जीवात्मा वहाँ विद्य- 
सान रहता है । वह स्थिति इस बात को स्पष्ट करती है कि फेवल जड़ तत्व 
चेतन को सहयोग बिना स्वतः चिकृत या परिखत नही होता । हृष्ठान्त से स्पष्ड 
हैं, जाला रूप जड विकार जड शरीर का है, चेतन ज्ीवात्मा फा नहीं। इस 
हष्ठान्त का उद्भावन करने चाले उपनिषद (यथोर्णनाभिः सृजते ग्रह रते च) वावय 
में यही स्पष्ठ किया है, कि जेसे मकड़ी जाला बनाती और उसका सहार 
करती है, उसी प्रकार श्रविनाज्ञी ब्रह्म से यह बिइव प्रादुभु त होता है । 

उपनिषद के उस वाक्य में 'यथा' प्रौर 'तथा' शब्द ध्यान देने योग्य हैं। 
जैसे मकड़ी जाला बनाती और उपसंहार करती है “तथा $क्षरात्सभवतीह 
विश्वस्‌' बसे श्रविनाशी ब्रह्म से यहाँ विश्व प्रादुश्नुत होता है। श्रव देखना यह 
है कि जाला मकड़ी के मौत्तिक शरीर से परिणत होता है भौर बनाने वाला 
झधिष्ठाता चेतन श्रात्मा वहाँ इस प्रवृत्ति का प्रेरक है, चेतन स्वयं जाला नहीं 
बनता, ऐसे ही ब्रह्म श्रपने प्रकृति रूप देह से विश्व का प्रादुर्साव करता है। 
समस्त विश्व परिणाम प्रकृति का ही है, प्रकृति से होने चाली समस्त भ्रवृत्तियों 
का प्रेरक व अ्रधिष्ठाता परमात्मा रहता है । वह स्वय विद्व के रूप से परिखत 
नहीं होता, इसलिए वह विश्व क्वा केवल निमित्त कारण है, डउपादान कारण 
नहीं हो सकता । 

जगत्‌ का निर्मारण क्‍यों ? 
प्ररन--यह ठीक है, कि सुष्टिकर्ता ईववर है, और वह प्रकृति मुल 


उपादान से जगत्‌ की रचना क्रता है; परन्तु प्रइन है, जगत्‌ की रचना 
में उसकाः क्या प्रयोजन है ? जगेत्‌ की रचना किस लक्ष्य को लैकर की 


“ जाती है, यदि इसका कोई प्रयोजन हो नही, तो रचना व्यथे है, उसने 
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क्यों ऐसा किया ? वह तो सर्वेज्ञ है, फिर ऐसी निष्प्रयोजत रचना 
क्‍यों ? 

उत्तर--प्रयोजन फामनामुलक होता है। बह्म को ब्रह्म ज्ञानियों ने पुर्णकास 
व आप्तकाम बताया है, इसलिये सृष्टि रचना में ईइवर का कामना मूलक फोई 
निजी प्रयोजन नहीं रहता । यह एक व्यवस्था है श्रौर ईइवरीय व्यवस्था है, 
वह स्वयं अपनी व्यवस्था से बाहर नहीं जाता, उसके नियम सत्य है श्रौर 
पुर्ण हैं। उनके अनुसार ईइवर सृष्टि रचना करता है--जीवात्माश्रो के भोग 
ओर अपवर्ग की सिद्धि के लिये। उसका यह कार्य उसकी एक स्वाभाविक 
विशेषता है, इसमे कभी कोई अन्तर या विपर्यास आने की सभावना नहीं 
की जा सकती । सुष्टिरचना के द्वारा ही परमात्मा का बोध होता है, और इस 
सार्ग से जीवात्मा मोक्ष को प्राप्द करता है। जब यह प्राप्त नहीं होती, तब 
' कर्मों को करता झौर उनके अनुसार सुख-दुःख श्रादि फलों को भोगा करता 

है, सृष्टि-रचना फा यही प्रयोजन है । 

निराकार से साकार सृष्टि केसे ? ' 
प्रशन--ईश्वर को निराकार माना जाता है, वह निराकार होता 

: हुआ सुष्टि की रचना कैसे करता है ? लोक मे देखा जाता है, कि कोई 

भी कर्त्ता दहादि साकार सहयोगी के बिना किसी प्रकार की रचना 
करने मे असमर्थ रहता है, तब निराकार ईश्वर इस अनन्त विश्व की 
रचना करने मे कैसे समर्थ होता है ? 

उत्तर--अतन्त विद्व को रचना करने वाला निराकार ही संभव हो 

सकता है। जहाँ ईइबर को निराकार साना गया है, वहाँ उसे सर्वव्यापक्त और 
सर्वशक्तिमान्‌ भी कहा गया है । जैसा कि पहले कहा जा चुका है, 'सर्वेशक्तिमान्‌' 
का यही तात्पय है, कि वह जगद्रचता मे श्रल्य किसी सहायक को 
भ्रपेक्षा नहों रखता, उसमे भनन्त शक्ति व पराक्रम है उसका चैतन्य रूप 
सामथ्यं श्रतीम है; चह उसी सामथ्यें द्वारा मूल उपादान जड भ्रकृति को प्रेरित 
करता है, उसकी भ्रनन्‍्त सामर्थ्य युक्त व्यवस्था सुक्ष्मातिसुक्ष्म तत्वों में सर्वेत्र 
व्याप्त है। चह फण-करा मे झपना काये किया करतो है। जीवात्मा भ्रल्पज्ञ, झल्प्क्ति 
एवं एकदेशी है। उसे श्रपने किसी कार्य को सपन्‍न करने के लिये श्रन्तरंग 
साधन कर (बुद्धि सन झ्ादि) तथा बाह्य साधन देह एवं वेहाबयवो की श्रपेक्ष 
स॒ण् २०२० 


१२७ घार्योदिर 


रहती है । इसलिये लोक से देखी गई स्थुल व्यवस्था के अनुसार ऐश्वरी सृष्टि 
फे विषय में ऊहा करना उपयुक्त न होगा । 
यदि गम्भीरता पुररेक विचार किया जाय तो जीवात्मा द्वारा की जाने वाली 
प्रेरणाओ्रों मे उस स्थिति को पकड़ा जा सकता. है, जहाँ किसी साकार सहयोगी 
फो भ्रपेक्षा नही जानी जाती । विचार की जिये श्राप कुर्सी पर बैठे हैं, मेज श्रापके सामने 
है, मेज पर भ्राप का हाथ निशचेष्ठ रक्खा हुआ है, उससे कुछ दूर मेज के कोने पर कलम 
रकखा है, श्राप उसे उठाकर कुछ लिखना चाहते है। श्रापक्ती इस इच्छा के साथ ही 
हाथ में हरकत होती है, वह ऊपर उठता और अंगुलियो में कलम पकड़ कर फिर 
पहली जगह भरा टिकता है । श्रब विचारना यह है कि हाथ सें उठने के लिये जो 
क्रिया हुईं है, वह एक प्रेरणा का फल है, देह के श्रन्दर बेठा। जो आपका 
चेतन शभ्रात्सा है, उसी से यह प्रेरणा प्राप्त होती है। प्रेरणा देने की सीमा में 
चैतन्य के श्रतिरिक्त किसी श्रन्य साकार सहयोगी का समावेश नह है। यहाँ 
फेवल चेतन शआात्सा प्रेरणा दे रहा है, जो निराकार है। उसके 
अन्य साधन बुद्धि, मन प्रादि प्रेयंसाण सीसा में श्राते हैं, प्रेरक सीमा सें 
नहीं । इससे यह परिस्याम निकलता है, कि चैतन्य एक ऐसा तत्व है, 
जो प्रेरणा का श्रन्य आधार व स्रोत है, जिसमे किसी अन्य साकार सहयोगी 
की श्रपेक्षा नही रहती । जीव-चेतन की घाक्ति जैसे श्रति सीमित है, ऐसे ब्ह्म- 
चेतन की शक्ति अ्रसीभित है, जँसे जीव केवल देह मे प्रेरणा प्रदाव करता है, 
ऐसे परमेश्वर अनन्त सामर्थ्ययुक्त होने से श्रनन्‍्त विश्व को प्रेरित करता हैँ। 
सृष्टि रचना के विचार में यदि साकार सहयोगी की कल्पना को जाय तो 
चस्तुतः यह रचना ही श्रसंभव हो जायगी, क्योकि वह सह योगी भी बिना रचना 
के अ्रसंभव होगा । फलत:ः श्रवन्‍्त विश्व की रचना के लिये निरपेक्ष निराकार 
चैतन्य ही समर्थ हो सकता है, यह निद्िचत हूँ । 
बिना कारण क्‍यों नहीं ? 
प्रशन--ईब्वर जब सर्वेशक्तिमानु है, तो वह बिना कारण के ही 

जगत्‌ को क्यो नही बना देता ? 

,_ उत्तर--यह सभव नहों ।“बिता कारण के कोई कार्य नहीं होता, कारस 

न होना 'अ्भाव' का स्वरूप है, जो श्रभाव है वह कभी सावरूप से परिणत 

नही हो सकता, और न भावरूप पदार्थ का कभी सर्वथा श्रुभाव होता हैं। 
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बिना कारण श्रयवा भ्रसाव से जगत की उत्पत्ति कहना वच्ध्यापुत्न के विवाह 
के समाव मिथ्या है । 

प्रदन--जब कारण के बिना कुछ नहीं हो सकता, तो कारण का 
भी कोई कारण मानता होगा, और उसका भी कोई अन्य कारण; इस 
प्रकार तुम्हारे इस कथन मे अनवस्था दोष आता है, कि कारण के विना 
कुछ नही हो सकता । 

उत्तर--हमने थह नहीं कहा कि कारण के बिना कुछ नहीं हो सकता। 
हमने कहा है--कोई कार्य कारण के बिना नहीं हो सकता । ऐसे भी पदार्थ हैं, 
जो किसी के कारण हैं, पर वे स्वय किसी के कार्य भी है। ऐसे पदार्थों को 'कारणकार्य' 
भ्रथवा 'प्रकृति-विकृृति' कहा जाता है। जैसे घड़ा मिद॒टी स बचता है, सिंदुटी 
पृथ्वी रूप है, प्रथ्वी घड़े मकान श्रादि का कारण होते हुए भी श्पने कारखों 
का कार्ये है, श्र्थात्‌ जिन काररों से पृथ्वी की रचना होती हूँ उनका काय॑ है। परन्तु 
जो सव कार्य जगत्‌ का झुल कारसण है, उसका और कोई कारण नही होता, जगत 
का मूल उपादान कारस पनादि पदार्थ है, वह किसी से उत्पन्त या परिखत 
नहीं होता, यदि ऐसा होता तो वह सृल कारण नहीं हो सकता था । इस 
प्रकार जैसे जगत का कर्त्ता निमित कारण ईइवर अ्नादि है, वेसे ही जगतु 
फोा भूल उपादान कारण प्रकृति भी श्रनादि हें। उसका श्रत्य कोई कारण 
संमद नहीं, ए्योंकि वह कार्य नहीं, केवल कारण है, भ्रैत्तएव अ्रनवस्था दोष 
की यहाँ संमावत नहीं ही ध्कती । 

अन्य वादों का विवेचन 

प्रदन--आप प्रकृति उपादान से जगत्‌ की सृष्टि कहते हैं, पर अन्य 
अनेंक आचार्यों के सृष्टि की उत्तत्ति के विषय मे विविध विचार हैं, क्या 
उनमें कोई सत्यता नही है ? उन्त विचारों को निम्नलिखित वादों के 
रूप मे उपस्थित किया जा सकता है--शुन्यवाद, अभाववाद, आकस्मिक- 
वाद , सर्वानित्यत्ववाद, भूतनित्यत्ववाद, पृथकत्ववाद, इतरेतराभाववाद,' 
रभाववाद, जगदनादिवाद, जीवेश्वरवाद आदि । क्या इनके अनुसार 
सृष्टि की यथार्थ व्यास्या सभव नही ? 

उत्तर--एन चादो के श्राघार पर सृष्टि की सत्य एवं पुर्ण व्याख्या होना 
सम्भव नहीं, ये सब एकदेशी भ्रवेदिक बाद हैं, जो कित्ती एक संश पर घुघला 
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'स प्रकाश डालते हैं, फहीं वह भी नहीं, प्रत्युत प्रकाश को जगह भ्रन्धकार का 
ही चिस्तार करते हैं। जगत्‌ को यथार्थ विद्यमावता पहले दोनो वादों को 
ड्ुकरा देती है। किसी चस्तु का 'होना' कहना श्रथवा “उत्पन्न होना बताना 
और उसे भ्रकस्मातु कहना परस्पर विरोधी हैं, जो वस्तु उत्पन्त होती है, वह 
विध्चित ही श्रपने कारणो से होगी, यह श्रलग बात है, कि हम उन कारणो को 
'जान सके या न जान सकें | सब वस्तु शनित्य है, अथवा भूत नित्य हैं इसलिए 
सब वस्तु नित्य हैं, ये कथन अपने ही से सिथ्या है, फिसी वस्तु का नित्य या 
अनित्य होना विशिष्ठ निमित्तो पर आधारित है, उत्पन्न होने चालो वस्तु 
अनित्य तथा उत्पाद-विनाश्ष से रहित वस्तु नित्य कही जाती है; यह एक 
च्यवस्या है। प्रत्पेक वश्तु न नित्य हो सकती है,|च अनित्य । 

थृथवत्ववाद आधुनिक रसायनशास्त्र से पर्याप्त सीमा तक मेल रखता है। 
रसायनशास्त्र के अनुसार श्राज तक ऐसे एक सो दो पदार्थों का पता लग 
चुका है, जो घुल रूप में एक दूसरे से पृथक हैं, एक दूसरे से किसी का कोई 
अंश नही है, भविष्य में श्रौर भो ऐसे अनेक पदार्थों का पता लग जाने की 
ब्य भावना है। सोना, चाँदी, लोहा, ताबा, पारा, गन्धक, जस्ता, सीसा, फैल्शिअम, 
आक्स जन, हाइड्रोजन, कॉर्बन, नाइट्रोजन, सिलिकनू, फास्फो रस, ऐल्युमिनिअम, 
अरनिक, प्लेटिनम्‌ प्रादि सब ऐसे पदार्थ हैं, जो सर्वथा एक दूसरे से पृथक 
हैं । किसी से किसी का फोई अंश नहीं है । पर भौतिकी विज्ञान ने ही इत 
"तथ्य को स्पष्ठ कर दिया है, कि ये सब किन्‍्ही भूल तत्वों के सम्सिभरा से बने 
'है। वे मुल तत्त्व प्रोटीन, इलेफट्रॉनू श्रोर न्यूट्रांनु है, भारतीय दार्शनिक विचार 
के अनुपतार इन्हे यथाक्रम सत्त्त रजस्‌ तमस्‌ के वर्ग में समझा जा सकता है। 
नैसे भी उत्त पदायों से से प्रत्येक से श्राकाश, काल, सामान्य [जाति] एवं 
(लियन्तृ शक्ति परमात्मा श्रादि का विद्यमान रहना अनिवार्य है, इसलिये स्वरूप 
से इनके प्रथक्‌ रहते भी इनसे श्रन्य पदार्थों" का अस्तित्व रहता ही है । 

पदार्थों के इतरेतराभाव से सब पदार्था' का अमाव बताना सर्वेथा प्रत्यक्ष 
विरुद्ध है । गाय घोड़ा नही, घोड़ा गाय नहीं, इसलिये न गाय है च घोड़ा, ऐसा 
कहना नितान्त विचार शृुन्य है | यद्यपि गाय घोडा नहों है, पर गाय गाय है। 
घोड़ा घोड़ा है, उनके अपने भ्रत्तित्व को कैसे भुठलाया जा सकता है। 
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' स्वभाव! से जगतू की उत्पत्ति फहता, किस श्र्थ को प्रकट करता है, यह 
विचारणीय है। “स्वभाव में स्व पद का श्रथं क्या है ? यदि पद सुल कारण 
को कहता है, तो इस पद सात्र फे अलग कहने से कोई श्रन्तर नहीं आता, श्रपने 
मूल फारण से जगत्‌ उत्पन्न होता है, यही उसका तात्पयें हुआ | इसी प्रकार 
वर्तमान रूप से जगतु को अनादि कहना प्रमाण विरुद्ध है। जागतिक वस्तुओं 
में परिणाम व परिवर्तन भ्थवा उत्पादन-विनाद बराबर देखा जाता है, जो इस 
के बने हुए होने फो सिद्ध करता है, इसी रूप में जगतु को अनादि कहना अयुक्त 
है। पृथिध्यादि पदार्थ अवयव संयोग से बने परीक्षा द्वारा प्रत्यक्ष देखे जाते हैं । 
यह फहना भी सर्वेधा भ्रयुक्त है, कि जगतू का कर्ता इंदवर कोई नहीं, जीवात्मा 
ही सिद्ध अवस्था को प्राप्त होकर जगद्गचना कर सकते है । जीवात्मा की सिद्ध 
झवस्था तक पहुँचने के लिये भी संसार की श्रावश्यकता है, यह संसार किसने 
बनाया ? किसी जीवात्मा का श्रनादि सिद्ध होता सम्भव नहीों। यदि कोई 
चेतन आत्मतत्त्व सुष्टि रचना का सामर्थ्य रखने वाला भ्रनादि सिद्ध साना जाता 
है, तो उसे ही परमात्मा कहा जा सकता है । 


सृष्टि का क्रम प्रवाह से अनादि है, उत्पत्ति, स्थिति शौर प्रलय जगत 
के ध्नादि काल से चले भ्राते है, भ्रवन्‍्त काल तक इसी प्रकार चलते रहेगे, यह 
ऐड्ववरी व्यवस्था है। फल्प-कल्पान्तर से परमेश्वर ऐसी ही सृष्टि को बनाता, 
धारण करता एवं प्रलय फरता रहता है। ईश्वर के कार्य मे फभी भूल घूक 
या विपर्यातत नही होता । 

दहानों में विरोध 

प्रन्‍न--सृष्टि विषय मे क्या वेदादि शास्त्रों का एवं भारतीय दर्शनों 
का परस्पर विरोध नही है ? कही आत्मा से, कही परमाणु से, 
कही प्रकृति से, कही ब्रह्म श्नौर कही काल एव कर्म से सृष्टि कही है। 
इनमें स्पष्ट विरोध प्रतीत होता है । 

उत्तर--इनमे विरोध कोई नहीं, ये सब एक दूसरे के पूरक हैं। भत्येक 
फार्य अनेक कारणो से बनता है। यह कहा जा चुका है, फार्यमात्र के तीन 
कारण हुआ फरते हैं, निमित्त, उपादान और साधारण । न्यायादि दछ्षनो मे 
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जगत्‌ के विभिन्‍त फारणों फा वर्णन है, और उसके लिये अन्य उपयोगी 
विधियों का । प्रत्येक वस्तु फी सिद्धि के किसी भी स्व॒र॒ पर हमे प्रमाणों का 
आश्रय लेना पड़ता है, इस स्थिति का कोई दरशशोन विरोध नहीं करता तत्त्व 
विषयक जिज्ञासा होने पर प्रारम्म में शिक्षा का उपक्रम वहीं से होता है, 
जिनका प्रतिपादन वेशेषिक दर्शन करता है। तत्त्वों के स्थुल-सुक्ष्म साघारण 
स्वरूप और उनके गुण-धर्मो' की जानकारी पर ही आगे तत्त्वों फी श्रति सुक्ष्म 
अवस्थाओ को जानने समभामे की श्लोर प्रवृत्ति एवं क्षमता का होना सम्भव 
है। प्रसाण और बाह्य प्रमेष का विषय न्याय-चैशेषिक दर्शनों में प्रतिपादित 
किया गया है। तत्वों की उन अवस्थाओं और चेतन-अचेतन रूप मे उनके 
विश्लेषण को साख्य प्रस्तुत करता है। चेतन-प्रचेतन के भेद को साक्षात्कार 
करने की प्रक्रियाओं फा वर्णन योग से है। इस प्रक्रियापं के मुख्यसाधनभुत 
सन की जिन विविध अवस्थाओं के विश्लेषण का योग में वर्णन है, वह मनों- 
विज्ञान की विभिन्‍न दिल्याओं का केन्द्रभुत श्राघार है। समाज के कत्त व्य- 
अकत्त व्यो का वर्णेत मीमांसा, एवं समस्त विश्व के सचालक व नियन्ता 
चेतन तत्त्व का वर्णन वेदान्त करता है। यह ज्ञानसाधन कार्य-क्रम भारतोय 
संस्कृति के श्रनुतार वर्णाश्नप्त धर्मो' एवं कत्त व्यो के रूप से पुर्णंतया व्यवस्थित 
है। इन उद्द श्यो के रूप में कही किसी का किसी के साथ विरोध का उद्धावन 
अ्रकल्पनीय है । दर्शनों मे जिन तत्त्वों का निरूपण किया है, सृष्टि-रचना से 
एक इूसरे के पुरक होकर वे तत्त्व पहले कहे तीन कारणो मे अन्तहित श्रथवा 
सम्ताविष्ठ हैं, इनमें विरोध का कहीं श्रवकाश नही । 
प्राणी का प्रादुर्माव केसे ? 

प्रन्‍न--प्रथिव्यादि लोक-लोकान्तर तथा प्रथिवी पर औषधि वन- 
स्पति आदि उत्पन्न हो जाने पर सचरणशौल प्राणी का प्रादुर्भाव कैसे 
होता है ? चाल सर्गक्रम मे ऐसे प्राणी का प्रजनन मिथुनमूलक देखा 
जाता है, यह स्थिति सर्वादिकाल में होनी संभव नही । यह एक उल- 
झन भरी समस्या है, कि सर्वेप्रथम प्राणी का प्रादुर्भाव कैसे हुआ । 

उत्तर--सर्वप्रथम प्राणी का प्राडर्भाव बाह्य मिथुनपुलक नही होता। 
परमात्मा श्रपती श्रचिन्त्यश्क्ति एवं व्यवस्था के अनुसार स्त्री-पुरुषो के शरीर 


धरार्योद्य १३२ ८ दीपमाला 


अनाकर उनसे जोधी का सयोग कर देता है। शरीर की रचना जिस प्रक्रिया 
के भनुसार चालु होती है, उसमे जीवात्मा का संचार प्रथमत: हो जाता है। 
प्राणी दारीर की रचना अत्यन्त जठदिल है, शरीर-रचना को इस सुव्यवस्था 
को देखकर रचना करने वाले का अनुमान होता है, जो व्यवस्था जिस प्राणी 
वर्ग मे निहित कर दी गई है । वह चालु संसार के मिथुन-पुलक प्रजनन मे अब 
तक चली श्रा रही है, और प्रलयपर्यन्त चलती रहेगी । इससे श्रादि शरीर की 
रचना बाह्य मैथुन रहित फेवल परमात्मा की नित्य व्यवस्था के अनुसार होती 
है। यह अनुमान वर्तमान से देखी गई व्यवस्था के आधार पर किया जा 
सकता है । 

प्रशन--इतने कथन से आदि सर्ग मे मानव शरीर रचना की प्रक्रिया 
का स्पष्टीकरण नही होत। । इसका और स्पष्ट विवरण देता चाहिए। 


उत्तर--श्रादि सर्म से प्राणी देह की रचना ऐश्वरी सृष्टि सें गिनी जाती 
है। सर्वप्रथम जो प्राणी हुए, विशेषतः मानव प्राणी, उनका पालन-पोषण 
करने वाला माता-पिता श्रादि फोई न था | इसलिये यह ॒निद्चत सम्भावना 
होती है, कि वे मानव किश्योर श्रवस्था से प्रादुमु त हुए, कतिपय झाधुनिक वेज्ञा- 
निक भो ऐसा मानने लगे हैं। बोस्डन नगर के स्सिथसोनियन इन्स्टीट्यूट के 
जीव विज्ञान शास्त्र के भ्रध्यक्ष डा० फ्लॉर्क का फथन है--भानव जब प्रादुभु त 
हुआ, वह विचार करने, चलने फिरने श्लोर अपनी रक्षा करने के योग्य था 
शिवा] 8706क९१ &0060 पगगर प्रक्ोट कराते 06शिात ॥गय- 
५ «]॥ ॥ 

समस्या यह है, कि सानव का ऐसा विकसित देह सर्वेप्रथम प्रादुभु त कैसे 
हुआ ” उसकी रचना किस प्रकार हुई होगी ? सचप्रुच यह समस्या अत्यन्त 
गम्भीर है। ऐसो स्थिति मे ऐसे शरीरो का प्रकट हो जाना अनायास बुद्धिगस्थ 
नही है। इसे समझने के लिये हमे चालु सर्गकाल के प्रजनन की स्थिति पर 
ध्यान देना चाहिये, सम्भव है वहाँ को कोई पर्कंड इस समस्या को सुलझाने में 
सहयोग दे सके । साधारण रूप से प्रजनन की विधा चार वर्गों मे विभक्त 
है--जरायुज, श्रण्डज, उद्धिजज और स्वेदन अथवा ऊष्मज | अच्तिम वर्ग 
धतीसुक्षम अट्इय कृष्रिकीदों से लगाकर दृदइ्य क्षुद्रजन्तुओ तक का है । इस वर्ग 
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के प्राणी फा देह नियत ऊष्मा पाकर अपने कारणों से उद्धर्भत्‌ हो जाता है। 
उज्धिज्ज वर्ग चनस्पति का है । चालू सर्ग काल में देखा जाता है, कि बीज से 
वृक्ष होता है, पर सबसे पहले चृक्ष का बीज कैसे हुआ, यह विचारणोय है। 
निश्चित है, कि वह बोज वृक्ष पर नहीं लगा, तब यही अनुमान किया जा 
सकता है, कि उसकी रचना प्रकृति गर्भ मे होती रही होगी । वीज में प्रजनन 
शक्ति-भंदा एक कोष (खोल) मे सुरक्षित रहता है, यह स्पष्ठ है। वृक्ष पर 
बीज के निर्माण की प्रक्रिया भी नियन्ता फी व्यवस्था के मनुसार प्रकृति का 
एक चमत्कार है, वंश बीज-निर्माण की प्रक्रिया क्‍या है, प्रजनन-अंद् किस 
प्रकार फोष मे सुरक्षित हो जाते हैं, जड़ से बीज तक केसे उसका निर्माण होता 
श्राता है, इसे श्राज तक किसने जाना हे ? इसी प्रकार अष्डजवर्ग मे बीज एक 
श्रति सुरक्षित फोष मे आहित रहता है, इस वर्ग भे कीड़ी तथा उससे भी अन्य 
फतिपय सुक्ष्म जन्तुओ से लेकर अनेक सरीसूप जाति के प्राणी स्थलचर तथा 
जलचर एवं नमचर पक्षी जाति का समावेश है । विभिन्‍न जातियों के वेहो के 
अनुसार कोश की रचना छोटी-बड़ी देखी जाती है| इस वर्ग का अ्रूरा एक 
विशेष प्रकार के खोल से घुरक्षित रहता है, मातृ-गर्भ सें उपयुक्त पोयणा प्राप्त 
कर गर्भ से बाहर भी नियत फाल तक कोश युक्त रहता हुआ पोषण प्राप्त 
करता है। अर का यथायथ परिपाक होने पर खोल फठता है, श्लोर बच्चा 
निकल आता है, यह प्रकृति का एक चमत्कार है । इस वर्ग में उत्पत्तिकाल को 
दृष्टि से कुछ अधिक बड़े देहवाले प्रासणियो का समावेश है, तथा यह एक 
विचारणीय बात है, कि भ्रुरा का गर्भ से बाहर भी परिपोषण होता है । 
झण्डज वर्ग के भागे वडी देह वाला प्राणी-वर्ग जरायुज है, जिससे सानव 
एवं समस्त पशु-मृग श्रादि का समावेश है | कोश में भ्र्‌ण के परियोषण को 
प्राकृत व्यवस्था इस वर्ग में भी समान है। सातुगर्भ अण पूर्णाद्ध होने 
तक जरायु में परिवेष्ठित रहता है। स्विग्ध सुहढ़ चमड़े जैसे पदार्थ की थेली 
का नाम जरायु है, पूर्णाज्भध होने पर बालक इसको भेद कर ही मातृगर्भ से 
बाहर प्राता है । इस प्रकार भ्रूण की सुरक्षा, उपयुक्त पुष्टि व वृद्धि तक के 
लिए उसका विशिष्ट कोश में परिवेष्टित होना सर्वेत्र प्राखी-वर्ग में समान है । 
यह एक ऐसी नियत व्यवस्था है, जो प्राणी के प्रादु्साव की आद्य-स्थिति पर 
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पर्याप्त प्रकाश डालती है | चालु सर्मेकाल अथवा मेथुनी सृध्ट सें नर-सादा कह , 
संयोग प्राणी के साजात्य प्रजनन की जिस स्थिति को प्रस्तुत करता है, वहः 
स्थिति असंथुनी सृष्टि में प्राकृत नियमों व ब्यवस्थाश्रों फे अनुसार प्रकृति गर्भ 


में प्रस्तुत हो जाती है। इस व्यवस्था से और अण्डजवर्ग के समान सातृगरभोी 
से बाहर भ्र॒ण की परिपोषण प्रक्रिया से यह अनुमान होता है कि सर्वे-प्रथमः 
क्रादिकाल से सानव श्रादि बड़े देशों फी रचना प्रकृतिपोषित सुरक्षित उपयुक्त 
कोशो द्वारा हुई होगी । चालु सर्गकाल मे देहों फे अनुसार कोशो के आकार में: 
विभिन्नता देखी जाती है। यह सम्मव है, आदिकाल में प्रकृतिनिमित उपयुक्त 
फोशों में सुरक्षित एवं परिषोषित सानव आदि के फिशोरावस्थापत्न सजीव, 
देह बथावसर प्रादुभु त हुए हों । आदिसर्ग से विविध पारियों का श्रनेकः, 
संख्या मे प्रादुर्माव हो जाता है, यह मानने भे कोई बाघा नहीं है। यह सके , 
जीवो के कर्मानुसार ऐश्वरी व्यवस्था के सहयोग से हुआ करता है । 


आदि मानव का मूल स्थान 


प्रशन--सरवप्रथम मानव का प्रादुर्भाव पृथ्वी के किस प्रदेश पर 
हुआ ? 

उत्तर--भारतीय साहित्य के श्राधार पर श्रनेक दिज्ञाओं से यहः 
स्पष्ठ होता है कि सानव का सर्व प्रथम प्रादुर्भाव “न्रिविष्दप' नामक प्रदेश में” 
हुआ, जो वर्तमान तिल्वत के कैलाश, सानसरोवर प्रदेश तथा उससे सुद्दर ॒ 
पच्छिम श्रोर कुछ दविखन-पच्छिम को श्रोर फैला हुआ था | कुछ समया 
पश्चात गंगा सरस्वती आदि नदी घा्टियों के द्वारा श्रा्यों ने भारत प्रदेद्या में 
आकर निवास किया श्ौर इसका आर्यावरत्त नाम रदला, सर्वप्रथम यहां आरयों 
फा निवास हुआ । उनसे पहले यहाँ अन्य किसी मानव का निवास नहीं था । 
श्रा्यों का सूल स्थान औौर यह भुभाग एक हो देदा था। श्रार्य कहीं बाहर से- 
यहाँ कमी नहीं आये। इक्ष्याकु से लेकर कौरव-पाण्डव पर्यन्त पृथ्वी के इन 
समस्त भागो पर आयों का झखण्ड राज्य शौर वेदो का थोड़ा-घोड़ा सर्वक्र 
भैचार रहा। अन्तर आर्यों' का श्रालस्थ, प्रमाद श्ौर परस्पर फा विरोध 
समस्त ऐदवर्य एवं विभृतियों को ले बैठा । पृथिव्यादि लोको की लगभग एक" 
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७ ९ में डे है 
अरब सतानवें करोड़ वर्ष की श्रायु में अब तक श्रार्यो', का श्रघिक काल 
अम्युदय का बीता है। चेद धर्म पर भ्रज्ञा पुवंक आचरण करने से श्रव भी 
उत्क्ृष्ठ श्रस्युदय फ्री सम्भावना की जा सकती है । 


इस प्रकार सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर ने अतिसुक्ष्म प्रकृतिरूप उपादान करण 
से जगतू को बनाया, जो श्रसंख्य पुथिव्यादि लोक-लोकास्तरों के रूप मे हष्ठि- 
गोचर हो रहा है। ये समस्त लोक अ्रपनी गति एवं परस्पर के आकर्षण से 
ऐश्वरी व्यवस्था के श्रनुसार अ्रनन्त आकांश से भ्रवस्थित हैं । जैसे परसेइवर 
इन सब का उत्पादक हैं, वंसे ही इनका धारक एवं सहारक भी रहता है । 
हमारी इस पृथ्वी के समान श्रन्य लोक-लोकान्तरों मे भी भाएी का होना संभव 
है। जीवात्माओ के कर्सानुष्ठान और सुख-दु खादि फलो को भोगने तथा 
आत्म-ज्ञान होने पर अपवर्ण की प्राप्ति जगद्नचना का प्रयोजन है । भ्रसंख्य 
लोकान्तरो को रचना का निष्प्रयोजन होना सम्भव है। अतः लोकास्तरो मे भी 
प्राणी का होना सम्भव है। वेद का ज्ञान सब के लिए समान है। समस्त 
विश्व पर परमेश्वर का नियस्त्रण रहता हैं। उसी व्यवस्था फे अनुसार सब तत्त्व 


झपना कार्य किया करते हैं । 


की सास सास सच स 
मे श्राधुनिक भारत के मार्ग-दशेंक उस दयानन्‍्द 
को आदरपुर्वक श्रद्धांजलि देता हूं, जिसने देश की 
पतितावस्था से भी हिन्दुओ को प्रभु की भक्ति और - 
सानव-समाज को सेवा के सीधे व सच्चे सार्ग का 
दिग्दशन कराया । 





-फ्वीन्द्र रवीस्धनाथ ठाकुर 


(ही एक और मरी हीरा ही की की ही की ही दी की ही कीज ले कोड कर कर रस 
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विद्या-अविद्या ओर 
बन्ध-मोक्ष विषयों की 
व्याख्या 


सत्याथंप्रकाश के नवम सघुल्लास 
के आधार पर 


श्री जगदेवसिह 'सिद्धास्ती' 


छ 


[५ 


6 0७ ७७ 
ज्ञान का उत्कषे विद्या और अपकष है “अविद्या' । 
अविद्या' कारण है बन्धचत का और, विद्या मार्गे 
खोलती है मोक्ष का । 
सत्याथ्थप्रकाश के नवम सम्ुल्लास मे ऋषि ने 
विद्या--अविद्या, बन्ध--मोक्ष में जीव की सत्ता, 
मोक्ष से पुनरावृत्ति, मोक्ष साधन,प रमात्मा की व्याख्या, 
कर्मफल आदि विषयो का वैज्ञानिक युक्तिसगत 
विवेचन कर ससार के सभी पक्षों को राह दिखायी। 
सिद्धान्तो के मर्मज्ञ विद्यानु विचारक ने ऋषि- 
मन्तव्यों को हृदयंगम कराने का लेख मे सफल प्रयास 
किया है । “--सम्पादक 
छ ७ ७ 


ज्नखास्न 
छ 


विद्यां च <विद्वां व यस्‍्तद् दोभय ९) सह । 
झविद्यया मृत्यु तीर्त्वा विद्ययाध्मृतसबनुते ॥ 
यजुर्वेद ॥ झअ० ४०॥ मनन्‍्ण १४॥ 
जो मनुष्य विद्या ओर अविद्या के स्वरूप को साथ ही साथ जानता है, वह 
विद्या भ्र्थात्‌ कर्मोपासना से मृत्यु को तर के विद्या अर्थात्‌ यथार्थ-ज्ञान से 
मोक्ष को प्राप्त होता है। 


अविद्या का लक्षण ' 
झनित्याशुचिदु.खानात्मसु नित्यशुचिसुश्लात्मस्यातिरविद्या ॥ 
योग ३० ॥ साधन पाद ॥सुत्र ५॥४ 
जो भ्रनित्य संसार और देहादि मे नित्य अर्थात्‌ जो काये जगत देखा सुना 
जाता है, सदा रहेगा, सदा से है भौर योग बल से यही देवो का शरीर सदा 
रहता है--वैसी विपरीत्त बुद्धि होना अविद्या का प्रथम भाग है, अशुचि अर्थात्‌ 
मलमय सर्व्यादि के श्ौर मिथ्याभाषण चोरी श्रादि शक्षपवित्र मे पविन्नवुद्धि 
दूसरा, अत्यन्त विषय सेवन रूप हु.ख में सुखबुद्धि आदि तीसरा, अनात्मा में 
गात्मबुद्धि करना अविद्या का चौथा भाग है, यह चार प्रकार का विपरीत 
शान अविद्या कह्दाती है। इसके विपरीत अर्थात्‌ झनित्य मे भ्नित्य भौर नित्य 
में नित्य, अपविन्र में अपविन्र और पविन्न में पविन्न, दु.ख मे दुःख, सुख में सुख 


अनात्मा में अवात्मा और आत्मा मे आत्मा का ज्ञान होना विद्या है। भर्थात्‌ 
“चेत्ति यधावत्तत्त्वपदार्थस्वरूप यया सा विद्या, यया तत्त्वस्वरूप न जानाति | 
अमादन्यस्मिन्तत्यस्निश्चिचोति यथा सा 5विद्याँ जिससे पदार्थ का यथार्थ 
स्वरूप बोध होवे वह विद्या और जिससे तत्त्वस्वरूप न जान पडे अन्य मे अन्य 
बुद्धि होवे वह अ्रविद्या कहाती है अर्थात्‌ कमेंउपासना अविद्या इसलिए है कि 
वह बाह्य और आन्तर क्रिया विशेष है ज्ञान विशेष नही, इसी से मन्त्र मे कहा है 
कि विना शुद्ध कर्म और परमेदर्वर की उपासना के मृत्यु दुःख से पार कोई नही 
होता अर्थातु पवित्र कर्म पवित्नो पासना और पवित्र ज्ञान ही से मुक्ति और अपविन्र 
मिथ्या भाषणादि कर्म पाषाणमूर्त्यादि की उपासना और मिथ्या ज्ञान से बन्ध 
होता है । कोई भी मनुष्य क्षण मात्र भी कर्म उपासना और ज्ञान से रहित नही 
होता इसलिए धर्मयुक्त सत्यभाषणादि कर्म करना और मिथ्याभाषणादि अधर्म 
को छोड़ देना ही मुक्ति का साधन है । 


अधर्म भश्ञान मे बद्ध हुए जीव की मुक्ति नही होती | जीव के बन्च भौर 
मोक्ष स्वभाव से नही होते किन्तु निमित्त से होते है। स्वभाव से होते तो बन्ध 
और मुक्ति की निवृत्ति कभी नही होती । जीव और ब्रह्म स्वरूप से एक नहीं 
हैं। नवीनवेदान्तियो का यह कहना सत्य नही कि जीव ब्रह्मस्वरूप होने से 
परमार्थ मे बद्ध नही तो मुक्ति क्या ? जीव का स्वरूप अल्प होने से आवरण मे 
आता, शरीर के साथ प्रकट होने रूप जन्म लेता, पापरूप कर्मों के फल भोग 
रूप बन्चत में फेसता, उसके छूडाने का साधन करता, दु-ख से छुटने की इच्छा 
करता और दुःखो से छूट कर परमातन्द परमेश्वर को प्राप्त हो कर मुक्ति को 
भी भोगता है । यह कहना मिथ्या हैं कि जीव तो पाप-पुण्य रहित साक्षी सात्र 
है और शीतोष्णादि शरीरादि के धर्म है, ओर आत्मा निर्लेप है, अपितु सत्य यह है 
'कि देह और अन्त'करण जड है उनको शीतोष्ण प्राप्ति और भोग नही है । जो 
चेतन मनुष्यादि प्राणी उसको स्पर्श करता है उसी को शीत उष्ण का भान और 
भोग होता है, वैसे ही प्राण भी जड हैं न उत्तको भूख न पिपासा किन्तु प्राण वाले 
जीव को क्षुधा तृपा लगती है, बसे ही मन भी जड हैन उसको हर न शोक 
हो सकता है किन्तु मन से हर्ष शोक सुख दुःख का भाग जीव करता है। जैसे 
बहिष्करण श्रोत्रादि इन्द्रियो से अच्छे बुरे शब्दादि विपयो का ग्रहण करके जीव 
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सुखी दुःखी होता है, वसे ही भ्रन्तःकरण अर्थात्‌ मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार से 
सकल्प--विकल्प, निदचय, स्मरण अभिमान का करने वाला दण्ड और मान्य 
का भागी होता है, जैसे तलवार से मारने वाला दण्डनीय होता है तलवार नहीं 
होती वैसे ही देहेन्द्रिय भ्रन्तःकरण और प्राणरूप साधनों से अच्छे बुरे कर्मों का 
कर्ता जीव सुख दु'ख का भोक्ता है। कर्मो का साक्षी तो एक श्रद्वितीय पर- 
मात्मा है। जो कर्म करने वाला जीव है वही कर्मों में लिप्त होता है, वह जीव 
है वह ईश्वर नही है । इस लिए जीव साक्षी नही है। 

नवीनवेदान्तियो का कहना सत्य नही कि--(१) “ब्रह्म ही एक चेतन 
तत्त्व है, जीव की पृथक्‌ स्वतस्त्र चेतत सत्ता नहीं। (२) अन्त.करणावच्छिन्न 
उपाधि के कारण ब्रह्म ही जीव कहलाता है । (३) ब्रह्म का प्रतिबिम्ब' अन्तः- 
करण में पड कर जीव संज्ञा हो जाती है। (४) अध्यारोप --अन्य वस्तु मे 
अन्य वस्तु को आरोप करके जिज्ञासु को बोध कराना होता । वास्तव मे सब ब्रह्म 
ही है ।” उपयु कत चारो बाते मिथ्या है, क्योकि (१) ब्रह्म से जीव की स्वतंत्र 
सत्ता है, दोनो के धर्मों में भेद हैं | ब्रह्म सर्वव्यापक, सर्वेज्ञ, सर्वान्तर्यामी और 
सत्यसंकल्प आदि गुणो वाला है परन्तु जीव इससे विपरीत एकदेशी, परिच्छिन्न, 
भ्रल्पज्ञ और अच्छे बुरे गुणो का घारण और कर्मो' का करने वाला है। (२) 
अन्त करणावच्छिन्न ब्रह्म जीव नही हो सकता । सत्यसंकल्प सर्वेग्यापक अन्त:ः- 
करण मे क्यो बद्ध होवे-कोई कारण नही । (३) ब्रह्म का प्रतिबिम्ब हो ही नही 
सकता | प्रतिबिम्ब साकार वस्तु का साकार वस्तु मे होता है । ब्रह्म निराकार 
है तब उस का प्रतिबिम्ब नही हो सकता, जँसा कि आकाश का प्रतिबिम्ब 
नही । अज्ञान से लोग जल में आकाश का प्रतिबिम्ब समझते हैं जो कि नीला- 
नोला दीखता है। यह आकाश का प्रतिबिम्ब नही किन्तु आकाश मे पृथ्वी 
श्रौर जल के कणो का प्रतिबिम्ब है। (४) अध्यारोप करने वाला जीव जब 
नवीनवेदान्तियो के मत मे ब्रह्म ही है, त्रह्म ने ब्रह्म मे ही आरोप करके मिथ्या 
कल्पना क्यो करली ? यह कितना अनर्थ है। चले तो जीव को ब्रह्म बनाने, 
यहाँ ब्रह्म का स्वरूप ही बिगाड डाला । इस प्रकार के दोष ब्रह्म के नहीं हैं | 
मिथ्या सकल्प करने वाले जीवो के है, जो कि अपने को ब्रह्म माने बैठे है। 
जीव का ब्रह्म मानना मिथ्या है | जो स्वेब्यापक है वह परिच्छिन्न अ्ज्ञान औौर 
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बन्ध मे कभी नही गिरता, क्योकि अज्ञान परिच्छिन्त एकदेशी भ्रल्प छत्पज्ञ 
जीव होता है स्वेज्ञ ब्रह्म नही । 
मुक्ति और बन्ध 

“मुड्चन्ति पृथरभवन्ति जना यस्यां सा मुक्ति: जिसमे छूट जाना हो उस 
को मुक्ति कहते है । जीव इच्छा पूर्वेक दुःख से छूट कर सुख को प्राप्त होते हैं 
और ब्रह्म मे रहते है । 

परमेश्वर की आज्ञा पालने, अधमे--अविद्या--कुसज्भू--कुसस्का र-बुरे 
व्यसनों से अलग रहने और सत्यभाषण, परोपकार, विद्या, पक्षपात रहित, 
न्याय धर्म की वृद्धि करने, परमेश्वर की स्तुति प्राथेना उपासना श्र्थात्‌ योगा- 
स्यास करते, विद्या पढने, पढाने और धर्म से पुरुषार्थ कर ज्ञान की उन्नति 
करने, सबसे उत्तम साधनों को करने और जो कुछ करे वह सब पक्षपात रहित॑ 
न्याय धर्मानुसार ही करे इत्यादि साधनों से मुक्ति और इनसे विपरीत ईइवराज्ञा 
भग करने आदि काम से बन्ध होता है । 

मुक्ति मे जीव ब्रह्म मे रहता है भव्याहृतगति अर्थात्‌ उसको कही रुकावढ 
नही, विज्ञान भानन्दपुर्वक स्वतन्त्र विचरता है | मुक्ति मे जीव का स्थुल शरीर 
न होने पर भी उसके सत्य सकल्पादि स्वाभाविक गुण सामथ्थ्यं सब बने रहते है, 
भौतिक सग नही रहता । ज॑ से-- 

शण्चनू भोन सवति, स्पर्शयनू त्वग्भवति, पश्यन्‌ चक्षुभंबति, रसयन्‌ रसना 
भवति, जिन्ननु न्लाय्य भवति, सनन्‍्वानों सनोसवत्ति, बोधयन्‌ बुद्धिम वति, चेतयं- 
दिचत्त भवतति, अहडू वसणो5महंकारो भवतति ॥--शतपथ-काण्ड १४॥ 

मोक्ष मे भौतिक शरीर वा इन्द्रियो के गोलक जीवात्मा के साथ नही रहते 
किन्तु अपने स्वाभाविक शुद्ध गुण रहते हें-->जब' सुनना चाहता है तब भधोत्र, 
. स्पर्श करना चाहता है तब त्वचा, देखने के सद्भूल्प से चक्ष, स्वाद के अर्थ रसना, 
गन्ध के लिए प्राण, सकल्पविकल्प करते समय मन, निशरचय करने के लिए 
बुद्धि, स्मरण करने के लिए चित्त और भ्रहद्धार के अर्थ अहद्धार रूप भ्रपनी 
स्वशक्ति से जीवात्मा मुक्ति मे हो जाता है भौर सद्धूल्प मात्र शरीर होता है । 
जैसे शरीर के आधार रह कर इन्द्रियो के गोलक के द्वारा जीव स्वकायें करता 
है वैसे क्पनी शक्ति से मुक्ति मे सव आनन्द भोग लेता हैं । 
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हा 


जीव की शक्ति मुख्य एक प्रकार की है, परन्तु बल, , पराक्रम, भाक्प॑ण, 
श्रेरणा, गति, भीषण, विवेचन, क्रिया, उत्साह, स्मरण, निश्चय, इच्छा, प्रेम, 
हेष, सयोग, विभाग, सयोजक, विभाजक, श्रवण, स्पर्शन, दर्शन, स्वादन और 
गन्ध ग्रहण तथा ज्ञान इत चौबीस प्रकार के सामथ्ययुक्त जीव है । इससे मुक्ति 
मे भी आनन्द की प्राप्ति भोग करता है । मुक्ति मे जीव का ब्रह्म मे लय अथवा 
नाश नही होता अन्यथा मुक्ति का आनन्द कौन भोगता ? मुक्ति जीव की यही 
है कि दुःखो से छूट कर आनन्द स्वरूप सर्वेग्याथक भ्रनन्त परमेश्वर मे जीव का 
आनन्द मे रहना । 

१--पश्रभावं चादरिराह हा वस्‌ ॥ वेदान्त ४-४-१० ॥ 

२--भाव॑ ज॑सिनि विकल्पासननात्‌ ॥ वेदाल्त ४-४११ ॥ 

३--ह्वांदशाहवदुभथविध॑ वादरायणो$त: ॥ वेदान्त ४-४-१३ 


इन वेदान्त शारीरक सूत्रों मे --व्यास जी के पिता वादरि मुक्ति में 
जीव का और उसके साथ मन का भाव मानते है अर्थात्‌ जीव और मन का लय 
प्राशर जी नही मानते । २--जैमिनि आचाय॑ मुक्त पुरुष का मन के समान 
सृक्ष्म शरीर, इन्द्रियो और प्राणादि को भी विद्यमान मानते है अभाव नही । 
३--व्यास मुक्ति मे भाव ओर अभाव इन दोनो को मानते हैं भ्रर्थात्‌ु शुद्ध 
साम्थ्ययुक्त जीव मुक्ति मे बना रहता हे । अपवित्रता पापाचरणा, दुख अजञा- 
भादि का प्रभाव भानते हैं । 
यदा पथ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि सनसा सह । 
बुद्धिइच न विचेष्टते तासाहु. परसां गतिसू ॥ 
कठोपनिषदू प्र० २।व० ६। सं०१॥॥ 
जब छुद्ध मन युक्त पाँच ज्ञानेन्द्रिया जीव के साथ रहती हैं, बुद्धि का निरचय 
स्थिर होता है उसको परमगति अर्थात्‌ मोक्ष कहते हैं। 


य पझ्रार्त्मा श्रपहतपाप्णा बिजरो विमृत्युविशोको$ विजिघत्सो 5 पिपास, 


सत्यकाम सत्यसद्ू ल्प: सोः्न्वेष्टव्य. स विजिज्ञासितव्यः सर्वा इच लोकानाप्नोति 
सर्वाधच फामानू यसस्‍्तमात्सानसनुविद्य विजानातीति ॥ 


'छान्दो ० प्र० पखं७ १२ सं० पद 
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स वा एव एतेन देवेन चक्षुषा सनसेतानू कामानू परयन्‌ रमते।। य एते 
ब्रह्मलोक त वा एवं देवा श्रात्मानमुपासते तस्मात्ते था सर्वे चर लोका आत्ता: 
सर्वे च कासा: सर्वाइच लोकानाप्नोति सर्वाइच कामान्यस्तमात्मानमनुविद्य 
विजानातीति ॥छान्‍्दो० प्र० पाखं० १शामं० ५०६ हि 

भघवन्मत्य वा इ॒दं शरीरमात्त' मृत्युना तदस्या&मृतस्याद्वरीरस्थात्मनो- 
घिष्ठानमात्तो वे सशरीर: प्रियाप्रियाम्या न वे सशरीरस्यथ सतः प्रियाप्रिय- 
योरपहतिरस्त्यशरीर वाव सरत न प्रियभ्रिये स्पृश्ञतः ॥। 

छान्‍्दो० प्र० ८५ खं १२। म॑ं० १॥ 

जो परमात्मा भपहतपाप्मा सर्वपाप--जरा-- मृत्यु--शोक--क्षुधा-- 

पिपासा से रहित सत्यकाम सत्य सकलप है उसकी खोज और उसी को जानने 

की इच्छा करनी चाहिये, जिस परमात्मा के सम्बन्ध से मुक्त जीव सब लोकों 
झौर सब कामो को प्राप्त होता है । 

जो परमात्मा को जान के मोक्ष के साधन और अपने को शुद्ध करना जानता 
हे सो यह मुक्ति को प्राप्त जीव शुद्ध विव्यनेत्र और शुद्ध मन से सब कामों 
को देखता प्राप्त होता हुआ रमण करता है । जो ये ब्रह्मलोक अर्थात्‌ दर्शनीय 
परमात्मा मे स्थित होके मोक्ष सुख को भोगते हैं और इसी परनात्मा को जो 
कि सबका अन्‍्तर्यामी आत्मा है उसकी उपासना मुक्ति को प्राप्त करने वाले 
विद्वान लोग करते हैं इससे उतको सब लोक और सब काम प्राप्त होते हैं 
अर्थात्‌ जो जो सकल्प करते है वह वह लोक और वह वह काम प्राप्त होता हँ 
और वे मुक्त जीव स्थुल शरीर को छोड कर संकल्पमय शरीर से आकाश मे 
परमेश्वर मे विचरते है । क्योकि जो शरीर वाले होते है वे सासारिक ढु ख से 
रहित नहीं हो सकते । 


जैसे इन्द्र से प्रजापति ने कहा है कि हे पूजित घन युक्त पुरुष ! यह स्थल 
शरीर मरणधर्मा है और जंसे सिंह के मुख मे बकरी होवे वैसे यह शरीर मृत्यु 


के मुख के बीच है सो शरीर इस मरण ओर शरीर रहित जीवात्मा का तिवास 
स्थान है इसलिए यह जीव सुख और दु ख से सदा ग्रस्त रहता है, वयोकि शरीर 
सहित जीवो की साँसारिक प्रसन्नता की निवृत्ति होती ही है और जो शरीर 
रहित मुक्त जीवात्मा ब्रह्म मे रहता है उसको साँसारिक सुख ढु.ख का स्पर्श भी 
नही होता किन्तु सदा आनन्द में रहता हैं । 
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-- १ न च पुनरावत्त ते न व पुनरावत्त त इति ॥ छान्‍्दो० प्र०्घाखं० १४५॥ 
२. अनावृत्तिः शब्दादनावृत्ति. शब्दात्‌॥ वेदान्त द०।४४११ ३ 


३ यद्‌ गत्वा न निवत्त स्ते तद्धास परस सस्‌ ॥ भगवद गीता ॥ 

इन उपयु क्त तीन वचनो से विदित होता है कि मुक्ति वही है कि जिससे 
निवृत्त होकर पुन ससार में कभी नही आता--तो यह बात ठीक नही है क्यो 
कि वेद मे इस बात का निपेघ किया है-- 

कस्य तू कतमस्पासृतानां सनासहे चारु देवस्थ नाम । फो नो भह्मया 
अवितये पुनर्दात्‌ पितरं च हव्षेयं मातरं च॥। 


. २ श्रनेवेयं प्रथमस्थामृतानां मनासहे चारु देवस्य नाम |स नो सह्या 
भ्रदितये पुरर्दात्‌ पितर व हशेयं मातरं च ॥ ऋष्ेद० म॑ १।सुक्त २४ से १-२ 
१ हम लोग किस का नाम पविन्न जाने ? कौन नाश-रहित पदार्थों के मध्य में 
वत्तं मान देव सदा प्रकाश स्वरूप है, हम को मुक्ति का सुख भ्रुगा कर पुनः इस 
ससार मे जन्म देता और माता पिता का दशन कराता है? (२) हम इस 
स्वप्रकाशस्वरूप श्नादि सदा मुक्त परमात्मा का नाम पविन्न जाने जो हमको 
मुक्ति मे आनन्द भुगाकर पृथिवी मे पुनः माता पिता के सम्बन्ध मे जन्म देकर 
माता पिता का दर्शन कराता है, वही परमात्मा मुक्ति की ध्यवस्था करता सब 
का स्वामी है । ३ ॥ 


इदानीमिव सर्वन्न नात्यसन्तोच्छेद: ॥ साँख्प श्र० १ सु० १५६ ॥ 
जैसे इस समय बन्ध मुक्त जीव हैं वेसे ही सवंदा रहते हैं | अत्यन्त उच्छेद 
बन्ध सुक्ति का कभी नही होता किन्तु बन्ध और मुक्ति सदा नही रहती । 
तदत्यन्तविसोक्षोइ्पवर्ग ॥१॥ न्याय द० १।१।२२ 
दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषसिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवर्ग: ॥२॥॥ 
च न्याय द० श १॥रा। 


जो दु.ख का अत्यन्त विच्छेद होता है वही मुक्ति कहाती है क्योकि जब 
मिष्याज्ञाच अविद्या, लोभादिदोष, विषय, दुष्टव्यसनों मे प्रवृत्ति, जन्म और 
दुख का उत्तर उत्तर के छूटने के पूर्व पूर्व के निवत्त होने ही से मोक्ष होता है ॥ 
यहा अत्यन्त दब्द का भ्रर्थ अत्यन्ताभाव नही है किन्तु अत्यन्त का भ्रथे बहुत है, 
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जैंसे “अत्यन्त दुःसमत्यन्तं सुख चास्य वर्त्ततें” वहुत दुःख और बहुत सुख इस 
सनुष्य को है ३ इसी प्रकार यहाँ भी अत्यन्त शब्द का अर्थ जानना चाहिये। 
धत: दु.ख का भत्यन्त विच्छेद सदा वना नही रहता। 

ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले परामृताः परिप्ुच्यन्ति सर्दें॥ 

मुण्डक रे।खं ० राम० का! 

जो मुक्त जीव मुक्ति मे प्राप्त होके ब्रह्म मे आनन्द को तव तक भोग के 
पुन: महा कल्प के पदचात मुक्ति सुख को छोड़ के संसार में आते हैं। इस की 
सख्या यह है कि चार लाख वत्तीस सहद्न वर्ष का कलियुग, आठ लाख चौसठ 
सहस्न वर्ष का द्वापर, वारह लाख छियानवे सहज्न वर्ष का शेता भौर सतरह 
लास अठाईस सहस्र वर्ष का कऋृतयुग होता है। चारो को मिला कर एक 
चतुयु गी होती है अर्थात्‌ श्रितालीस लाख बीस सहत्न वर्षों की। ऐसी दो सहत्त 
चतुयु गियो का एक आहोराच, ऐसे तीस अहोरात्रो का एक महीना, ऐपे बारह 
महीनो का एक वर्ष, ऐसे शत वर्षों का एक परान्तकाल होता है। दूसरा प्रकार 
यह है कि उपयुक्त एक सहस्न चतुयु गी की सृष्टि आयु और एक सहस्न चतु- 
थुगी का प्रलय काल । सृष्टि को “अह्‌. दिन और प्रलय को रात्रि कहा गया 
है। इस प्रकार सृष्टि और प्रलय का काल एक श्रहोरात्र हुआ। ऐसे सौ वर्ष ८८ 
(१६००० छत्तीस सहस्न श्रहोरात्रो ) का एक परान्त काल होता हैं। इतना- 
समय मुक्ति मे सुख भोगने का है | 

मुक्ति से पुन. ससार मे आना ही पडता है,क्योकि प्रथम तो जीव का सामथ्य 
शारीरादि पदार्थ और साधन परिमित हैं---इनका फल अनन्त नही हो सकता 
ओर मुक्ति से लौट कर संसार मे न आवे तो एक समय ससार का विच्छेद हो 
जाय । यदि यह भानें कि परमात्मा नये जीवो को पैदा करता है तो जीव 
्अनित्य हो जाते हैं, तब उनका नाश भी सानना पडेगा । ऐसी दश्ा में मुक्ति का 
सुख कौन भोगे ? श्रौर मुक्ति मे जाते रहे, लोटें नही तो मुक्ति मे भीड़ भडक्‍का 
हो जावे । इसके अतिरिक्त सुख दुःख सापेक्ष पदार्थ है। यदि दु ख की सत्ता व 
हो तो सुख का भान भी कुछ नही हा सकता । कद्ठु रस थे होवे तो मधुर क्या 
कह वे और मधुर रस न होवें तो कठ्ठ क्या कहावे ? क्योकि एक स्वाद के एक 
रस के विरुद्ध होते से दोनो की परीक्षा होती है | ईश्वर अन्त वाले कर्मों का 
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फल अनन्त देवे तो न्याय नष्ट हो जाय । नये नये जीवो को उत्पन्न जिस कोष 
से परमात्मा करे शौर उस कोष मे आय न होवे तो कभी न कभी वह कोष 
रिक्त हो ही जावेगा । अतः मुक्ति मे जाना और वंहाँ से लोटना यहो व्यवस्था 
ठीक है । ब्रह्म मे लय हो जाना तो समुद्र मे डूब मरना है। 

जीव मुक्त होकर भी शुद्ध स्वरूप, अल्पज्ञ और परिमित ग्रुण कम स्वभाव 
वाला होता है । परमेश्वर के सहश कभी नही । मुक्ति जन्म मरण के सहश नही 
अपितु अत्यन्त दीर्घ समय के लिए दुःखो से छूटकर सुख मे रहना साधारण बात 
नही । प्रतिदिन हमे भूख लगती है, उसको हटाने के लिए भोजन करते हैं तब 
मुक्ति के लिए यत्न करना तो अत्यावश्यक है । 


मुक्षित के कुछ साधन तो विद्याश्रविद्या के प्रकरण मे कहे गये हैं, परन्तु 
विशेष उपाय ये हैं-- (१) साधन जो मुक्ति चाहे वह जीवनमुक्त भ्रर्थात्‌ जिन 
मिथ्या भाषणादि पाप कमो' का फल दुःख हैं उनको छोड़ सुखरूप फल को देते 
वाले सत्यभाषणादि धघर्माचरण अवश्य करे । अधर्म को छोड धर्म अवश्य करें 
क्योकि दुःख का पापाचरण भौर सुख का धर्माचरण भूल कारणां है । 

स॒त्युरुषो के सम से विवेक अर्थात्‌ सत्यासत्य, घर्माघमे, कतेव्याकर्तव्य का 
निदचय अवश्य करे । 

पच' कोषो का विवेचन करें। पच कोष ये हैं--- 


(१) भ््नगय--ल्वचा से लेकर अस्थिपय॑न्त का समुदाय पृथिवीमय है | 

(२) भाणमय--जिस मे प्राण, अपान, समान, व्यान भ्ौर उदान पाँचो 

प्राणो हैं । 

(३) मतोमय--इसमे मत के साथ भ्रहकार और पाच कर्मेन््रिया हैं। 

(४) विज्ञानमय --इसमे बुद्धि, चित्त और पाच ज्ञानेन्द्रियाँ हैं। 

(५) (आनन्दमय)--इसमे प्रीति, प्रसन्नता, स्यून आनन्द, अधिक आनन्द 
और श्राधार कारण रूप श्रक्ृति है। इन पाचो कोषों से जीव सब प्रकार के 
कर्म उपासना बोर ज्ञानादि व्यवहारों को करता है। है 7 

तीच अ्रवस्था--( १) जागृत, दूसरी स्वप्न और तीसरी सुपुप्ति है । 

तीन शरीर--( १) स्थूल जो दीखता है। (२) पाच प्राण, पाच ज्ञनेन्द्रिय, 
पाँच सूक्ष्म भूत और मन तथा बुद्धि इन सत्तरह तत्त्वो का समुदाय सुक्ष्म शरीर 
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कहाता है। यह सुक्ष्म शरीर जन्मम रशादि से भी जीव के सांध रहता है। 
इसके दो भेद हैं--भौतिक आर्थाव्‌ जो सुक्ष्म भूतो के अशो से बना है और (२) 
अभौतिक जीव के स्वाभाविक गुण रूप है। यह दृसरा स्वाभाविक शरीर मृक्ति 
में भी साथ रहता है। इसी से जीव मुक्ति मे सुख को भोगता है । (३) तोसरों 
कारण धारीर जिस में सुपुष्ति अर्थात्‌ भाढ़निद्रा होती है। यह प्रकृति रूप होने 
से सर्वत्र विश्वु भौर सब जोवो के लिये एक समान हैं। (४) तुरीय शरीर वह 
कहाता है जिसमे समाधि से परमात्मा के आनन्द स्वरूप में मरन जीव होते हैं, 
इसी समाधि सस्कार जन्य शुद्ध दारीर का पराक्रम मुक्ति मे भी सथावत्‌ सहायक 
रहता है । इन सब कोप अवस्पातरों से जीच पृथक है । यही जीव सब का प्रेरक 
सब का धर्त्ता, साक्षी, फर्ता, भोवता कद्ठाता है। विधा जीव के ये सब जढ़ 
पदार्थ है । 

जब इन्द्रिया प्रथों मे मन इन्द्रियों और भ्रात्मा मन के साथ संयुक्त हो कर 
प्राणो को प्रे रणा करके अच्छे वा बुरे कर्मो' मे लगाता है। तभी वह वहिमू ख 
हो जाता है। उसी समय भीतर से आनन्द, उत्साह, निर्भयता और बुरे कर्मो 
में भय, घड्धा, लज्जा उत्तन्‍्न होती है वह अन्तर्यामी परमात्मा फी शिक्षा है, 
जौ कोई इस शिक्षा के अनुकूल वर्त्तता है वही मुक्ति जन्य सुख्ो को प्राप्त होता 
है और जो विपरीत वर्त्तता है वह वन्धजन्य ढुख भोगता है । 

(२) दूसरा साधव--वराग्य है। विवेक से सत्याचरण का प्रहण भौर 
असत्याचरण का त्याग करना । 

(३) तीसरा साधन-षट्क सम्पत्ति है कर्थात्‌ श्रम, दम, उपरति, तितिक्षा, 
श्रद्धा और समाधान (चित्त की एकाग्रता) ये ६ मिलकर तीसरा साधन कहाता है। 

४-चौथा साधन--अधिकारी, सम्बन्ध, विपयी और प्रयोजन ये चार 
अनुवन्ध मिलकर चौथा साधन कहाता है । न्‍ 

५-इनके पश्चातु पाचवा साधन--अवरा, मनन, निदिध्यासन भोर साक्षा- 
त्कार-ये श्रवण चतुष्टय पौचरवाँ साधन है । 

सदा तमोगुण और रजोगुण से पृथक रहकर सत्य अर्थात्‌ शान्त-प्रकृति, 
पविश्नता, विद्या भर विचारादि गुणों को घारण करे | मंत्री, करुणा, मुदिता 
और उपेक्षा इनका यथायोग्य व्यवहार करे। नित्य प्रति च्यून से न्यूब दो घण्टा 
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पर्यन्त मुमुक्ष ष्यान अवहय करे । जिससे भीतर के मन श्रादि पदार्थों का साक्षा- 
त्कार होवे । 
अविया 5स्मितारागढ् षामिनिवेशा! पंच क्लेशा: ॥योग द०। पा द २ । सूत्र ३॥ 

इन पाच क्लेशो को योगाभ्यास विज्ञान से छुड़ा के ब्रह्म को प्राप्त 
होके मूक्ति के परमानन्‍्द को भोगना चाहिए । 

भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय भिन्‍न प्रकार को मुक्तियां मानते हैं। जैसे मोक्ष शिला, 
शिवपुर, चौथा आसमान, सातवां आसमान, श्रीपुर, कौलाश, वेकुण्ठ, गोलोक, 
सालोक्य, सानुज्य, सारूप्य और साथुज्य। ये मृक्तियां वही किन्तु एक प्रकार 
का बन्धन हैं, क्योकि ये लोग स्थान विशेष में मुक्ति मानते है। वहा से छूट 
नावें, तो मुक्ति छूट गई । । 

मुक्ति तो यही है, जहाँ इच्छा हो वहाँ विचरे, कही अटठके नही । न भय, 
नशडू, न दु व होता है। 

जन्म एक नही, अनेक होते हैं, परल्तु पुर्वजन्म की बातो का स्मरण नही 
होता, क्योकि जीव अल तब है, तरिकालदर्शी नही ।इपलिये स्मरण नही रहता । 
जीव का ज्ञान और स्रर्य अल्य है. अत. पुर्वे और आगे के जन्म के व्ते रात को 
जावना चाहे तो भी नही जान सकता | यह बात ईश्वर के जानने योग्य है 
जीव के नही । ससार मे राज, धन, बुद्धि, विद्या, दारिद्रय, निवुद्धि, मुर्खेता, 
सुख, दुःख देखकर प्रत्यक्षादि प्रमाणो से पूर्व जन्म का ज्ञान होता है । जैसे एक 
वैद्य और भवैद्य को रोग होवे तो बैच्ध रोग का कारण जान लेता है। भवेद् 
नही जान सकता, क्योकि उसने वैद्यक विद्या नही पढी। हा ज्वरार्दि रोग के 
होने से अवैद्य भी यह जान लेता है कि मुझ से कोई कुपथ हो गया है । वेसे ही 
जगत्‌ मे विचित्र सुख दु.ख आदि की घटती-बढती देख के पुर्वेजन्म का अनुमान 
हो सकता है। पूर्वजन्म की व्यवस्था के भ्रभाव मे परमेश्वर पक्षपाती हो जावे, 
क्योकि विना पाप के दारिद्रथ आदि दुख और विना पूर्व सब्चित पुण्य के 
राज्य, घनाव्यता और निदु द्धिता क्यो दी ? परमात्मा न्यायकारी है। परमात्मा 
जीवो के कर्मानुसार ही फल और फल के प्रमुख साधन देता है। जीवो को 
विना पाप पुण्य के सुख दु.ख देने से परमेदवर पर दोष आता है। विता कर्म 
फल की न्याय व्यवस्था से सब जीव अधर्म युक्त हो जावे और घर्म क्‍यों करे ? 
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इसलिए पूर्वजन्म के पाप पुण्य के श्रनुसार वत्तेमान जन्म और वर्तमान तथा 
पूरव॑जन्म के अनुसार भविष्यत्‌ जन्म होते हैं । सब जीव स्वरूप से एक समान हैं, 
परन्तु पाप प्रण्य के योग से मलिन और पवित्र होते हैं।। मनुष्य का जीव 
पश्वादि से और पह्वादि का मनुष्य के शरीर भे और रुप्री का पुरुष के भौर 
पुरुष का रत्री के शरीर में जाता आता है। जब पाप बढ जाता पुण्य न्यून 
होता है तब मनुष्य का जीव पद्वादि नीच शरीर भौर जब धर्म अधिक तथा 
भघरम न्‍्यून होता है तच देव अर्थात्‌ विद्वानों का दरीर मिलता है । जब 
पुण्य पाप बराबर होता है तब साधारण मनुष्य का जन्म होता है। इसमे भी 
पुण्य पाप के उत्तम मध्यम निरक्ृष्ट होने से मनुष्यादि में भी उत्तम मध्यम निकृष्ठ 
शरीरादि सामग्री वाले होते है और जब अधिक पाप का फल पद्वादि शरीर मे 


भोग लिया है पुन. पाप पुण्य के तुल्य रहने से मनुष्य शरीर मे आता और पुण्य 
के फल भोगकर फिर भी मध्यस्थ भनुष्य के शरीर मे आता है। 


जब शरीर से निकलता है, उस्तीका नाम “मृत्यु” झौर शरीर के साथ 
सयोग होने का नाम ' जन्म” है। जब शरीर छोड़ता है तब यमालय प्र्थात्‌ 
आाकाशस्थ वायु मे रहता है । पद्चात्‌ परमेद्वर उस जीव के पाप पुण्यानुसार 
जन्म देता है। वह वायु, भ्रश्न, जल अथवा घरीर के छिद्र द्वारा दूसरे के शरोर 
में ईदवर की प्रेरणा से प्रविष्ट होता है । जो प्रविष्ट होकर क़मश. वीयें में जा, 
गर्भ मे स्थित हो, शरीर धारण कर बाहर भाता है । जो स्त्री के शरीर घारण 
करने योग्य कर्म हो तो स्त्री और पुरुष के शरीर घारण करने योग्य कर्म हो तो 
पुरुष शरीर मे प्रवेश करता है और नपुसक गर्भ स्थिति के समय स्त्री पुरुष 
के दरीर से सम्बन्ध करके रजवीरय के बरावर होने से होता है। इसी प्रकार 
नाना प्रकार के जन्म मरण मे तथ तक जीव पड़ा रहता है जब तक उत्तम 
कर्मोपासना ज्ञान को करके मुक्ति को नही पाता, क्योकि उत्तम कर्मादि करने मे 
मनुष्यों में उत्तम जन्म और मुक्ति मे महाकल्प पर्यन्त जन्म मरण दुखों से रहित 
होकर भ्रानन्द मे रहता है । 

मुक्ति अनेक जन्मो में होती है क्योकि-- 

मिद्यते  हृदयग्रन्थिइिछचन्ते सर्वेसंशयाः । 


क्षीयन्ते चास्य फर्मारिग तस्मिन्दृष्ठे परावरे ॥ 
मुण्डक २ | खं० २ । मं०८॥ 


१ 
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छ 

जब इस जीव के हृदय की अविद्या अज्ञान रूपी गाँठ कट जाती, सब संशय 
छिन्न होते और दुष्ट कर्म क्षय को प्राप्त होते है तभी उस परमात्मा जो,कि 
अपने आत्मा के भीतर और बाहर व्याप रहा है उसमे निवास करता है । मुक्तिः 
में जीव की पृथक सत्ता रहती है, जो परमेश्वर मे मिल जाय तो मुक्ति का सुख 
कौन भोगे और मुक्ति के सब साधन निष्फल हो जाये। वह तो मुक्ति नही उिन्‍्तु 
जीव का प्रलय समभना चाहिये | जब जीव परमेश्वर की आज्ञा पूर्ण छतुपू 





तेत्तिरी० ब्रह्मानन्द चली । श्रनु० कक छह 
जो जीवात्मा श्रपनी बुद्धि भ्रौर आत्मा में स्थित सत्य ज्ञान हा 
आनन्द स्वरूप परमात्मा को जानता है वह उस व्यापक ब्रह्म मे स्थित हो के 
उप्त “विपश्चित” श्रनन्त विद्या युक्त ब्रह्म के साथ सब कामो को प्राप्त होता है 
यही मुक्ति कहांती है | 

जेते साँपारिक सुख शरीर के आधार से भोगता है, वैसे परमेश्वर के आधार 
मुक्ति के आनन्द को जीवात्मा भोगता है। वह मुक्त जीव अनन्त व्यापक ब्रह्म 
मे स्वच्छुन्द घुमता, शुद्ध ज्ञान से सब सृष्टि को देखता, अन्य मुक्तो के साथ 
मिलता, सृष्टि विद्या को क्रम से देखता हुआ सब लोक-लोकान्तरो में 
अर्थात्‌ जितने लोक ये दीखते है और नहीं दीखते उन सब में घमता 
है । वह सब पदार्थों को जो उसके ज्ञान के भागे हैं देखता है। जितना 
ज्ञान अधिक होता है उसको उतना ही आनन्द अधिक होता है। मुक्ति में 
जीचात्मा निर्मेल होने से पूर्ण ज्ञानी होकर उस को सब सन्निहित पदार्थों का 
भान यथावत्‌ होता है। यही सुख विशेष स्वर्ग और विषय तृष्णा मे फेंसकर 
दुःख विशेष भोग करना नरक कहाता है। “हवः” सुख का नाम है “स्व: 
सुख गच्छति यस्मित्र स स्वगें:” “अतो विपरीतो दु खभोगो नरक इति” जो 
साँसारिक सुख है वह सामान्य स्वर्ग और जो परमेश्वर की प्राप्त से आनन्द 
है वही विशेष स्वर्ग कहाता है। उससे विपरीत दु.ख भोग को नरक कहा जाता 
है। सब जीव स्वभाव से सुख-प्राप्ति की इच्छा और दु:ख का वियोग होना 
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दल 


मन । 


चाहते हैं, परन्तु जब तक घम नहीं करते श्रौर पाप नहीं छीडते तब तक 
उनको सुख का मिलना और दुःख का छूटना न होगा, क्योकि जिसका कारण 
थर्थाद्‌ मूल होता है, वह नष्ट कभी नही होता । जैसे--- । 
छिल्ले मूले वृक्षों नश्यति तया पापे क्षीरो दुःखं नश्यति । 
जेसे मूल कट जाने से वृक्ष नप्ट होता है, वैसे पाप को छोडने से ढु.ख नष्ट 
होता है । देखो मनुस्मृत्ति मे पाप भौर पुण्य की बहुत प्रकार की गति । 
सानस सनसेवायमुपभुदक्त शुभाशुभमु । 
धाचा वाचा छत फर्म कायेनेव वे का यिकस्‌ ॥ 
धरीरजं: फर्मदोषेर्याति स्थावरतां नर: । 
वाचिक. पक्षिम्‌गतां मानसेरन्त्यजातितास [(२॥। 
सत्त्वं ज्ञान तमोउज्ञान रागद्व पौ रजः स्मृतम्‌ । 
एतद्‌ व्याप्तिमदेतेषां सर्वभुताश्रित बपुः ॥३॥ 
वेदाभ्यासत्तपों ज्ञानं शौचमिन्द्रियनिग्रहः । 
धर्मक्रियात्मचिन्ता च सात्त्विर्क गुरालक्षयय्र्‌ ॥४॥॥ 
झआरम्मरुचिता. 5घेय्यंम्रसत्कार्यपरियग्रह' । 
विषयोपसेवा चाजज्न' राजस ग्रुगलक्ष णम्‌ ॥५॥॥ 
लोभ, स्वप्नो5धृति, क्रीर्य चास्तिक्य भिन्नवृत्तिता 
याचिष्जुता प्रमादरशच तामस ग्रुणलक्षणयभ्र ॥६॥ 
तमसो लक्षण कामो रजसस्त्वर्थ उच्यते। 
सत्त्वस्य लक्षण धर्म: भ॑ ष्य्यमेषां यथोत्तरम्‌ ॥७॥ 
देवत्त्वं सात्त्विका यान्ति मनुष्यत्वञच राजसाः । 
तिर्यक्त्वं तामस। नित्यमित्येषा त्रिचिधा गति ॥८॥। 
मनुस्मृति--भ्र० १२ । इलोक ८५,६,२६,३१,३२,३३/३८/४०॥ 
भर्थात्‌ यह जीव मन से जिस शुस वा अशुभ कर्म को करदा है उसको 
न, वाणी से किये को वाणी और शरीर से किये को शरीर अर्थात्‌ सुख दु ख 
को भोगता है ॥१॥ 
जो नर शरीर से चोरी, परस्त्री गमन, श्रेष्ठो को मारने भ्रादि दुष्ट कर्म 
करता है उसको वृक्षादि स्थावर का जन्म, वाणी से किये पाप कर्मों से पक्षी 
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और मृगादि तथा मन से किये दुष्ट कर्मो से चाण्डाल आदि का शरीर मिलता 
है ॥शा। 

जब आत्मा में ज्ञान हो तब सत्व, जब अज्ञान रहे तब तमश और जब 
रागद्वेष में आत्मा लगे तब रजोगुण जानना चाहिये । ये तीन प्रकृति के गुण 
सब ससारस्थ पदार्थों में व्याप्त होकर रहते है ॥३॥ 

'जो वेदो का अभ्यास. घर्मानुष्ठान, ज्ञान की वृद्धि, पवित्नता की इच्छा, 
इच्द्रियो का निग्रह, धर्मक्रिया और आत्मा का चिन्तन होता है। यही सत्तव 
गुण का लक्षण है ।॥॥४॥) 

जब रजोगुण का उदय, सत्व और तमोग्रुण (का अन्तर्भाव होता है, जब 
आरम्भ मे रुचिता, धैय॑त्याग, असत्कर्मों का प्रहण, निरन्तर विषयो को सेवा 
में प्रीति होती है तभी समझना कि रजोगरुण प्रधानता से मुझे में वर्त रहा 
है ॥५॥ 

जब तमोगुण का उदय और अन्य दोनों का अन्तर्भाव होता है तब अत्यन्त लोभ 
अर्थात्‌ सब पापो का मूल बढता, अत्यन्त झालस्य और निद्रा, धैयें का नाश, 
क्र रता का होना, नास्तिकता । भर्थात्‌ वेद और ईदवर मे श्रद्धा का न रहता, 
भिन्न अन्त:करण की वृत्ति और एकाग्रता का अभाव किन्‍्ही व्यसनो में फंसना 
होवे तब तमोगुण का लक्षण विद्वानु को जानना चाहिये ॥छ्य।..... 

ततमोगुण का लक्षण काम, रजोगुण का अथे सम्रह की इच्छा और सत्त्व- 
गुण का लक्षण धर्म की सेवा करना है, परन्तु तमोगुण से रजोगुण और रजो- 
गुण से सत्त्वगुण श्रेष्ठ है ॥॥७॥। 

अब जिस जिस गुण से जिस जिस गति को जोव प्राप्त होता है उस 
उस को आगे लिखते हैं... 

जो मनुष्य सात्त्विक हैं वे देव अर्थात्‌ विद्वादु, जो रजोगुणी होते हैं वे 
मध्यम मनुष्य ओर जो तमोगुणी होते है वे नोच गति को प्राप्त होते हैं । इन 
भत्येक गुणों की भी उत्तम, मध्यम और जधम तीन तीन प्रकार की गति 
होती हैं ८॥। 

इस अकार सत्व, रज और तमोगुण युक्त वेग से जिस-जिस प्रकार जीव कर्म 
फरता है उस उसको उत्ती-उसी प्रकार फल प्राप्त होता है । 'जो मुक्त होते है 
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वे गुणातीत भर्थात्‌ सब गुणों के स्वभावो मे न फसकर महायोगी हो के मुक्ति 
का साधन करें वयोकि--- 
योगदिचत्तवृत्तिनिरोध: ॥१॥ 

तदा द्रष्टु; स्वरूपेब्वस्थानम्‌ ।२॥ योगद० पा० १, सूत्र २-३॥| 
मनुष्य रजोगरुण तमो. रा युक्त कर्मों से मन को रोक शुद्ध सत्त्वगुण युक्त कर्मो 
से भी मन को रोक शुद्धसत्त्वगुण युवत हो पश्चात्‌ उसका निरोध कर एकांग्र 
शर्थात्‌ एक परमात्मा और धर्म युक्त कर्म इनके अग्न भाग मे चित्त को ठहरा 
रखना निरुद्ध श्र्थात्‌ सब ओर से मन की वृत्ति को रोकना ॥१॥ 

जव चित्त एकाग्न और निरुद्ध होता है घव सब के द्रष्टा ईद्वर के स्वरूप 
में जीवात्मा की स्थिति होती है ॥२॥ न्‍ 

इत्यादि साधन मुक्ति के लिए और करें भौर-- 

श्रथ त्रिविधदुःखात्यन्तनिवृत्तिरत्यन्तपुदषार्थ: ॥ 
--सांख्य द० । श्रृ० । १ सूत्र १॥ 

जो आध्यात्मिक अर्थात्‌ शरीर सम्बन्धी पीडा, आधिभौतिक जो दुसरे 
प्राणियों से दु खित होना, भाधिकदेविक जो श्रतिवृष्टि, अतिताप, मतिशीत, मत 
इन्द्रियो की चञ्चलता से होता है इस त्रिविध दु,ख. को छुडाकर मुक्ति पाया 
अत्यन्त पुरुषार्थ है । 

#टिप्परियांक 

१. कर्म का ही आन्तरिक भेद उपासना है। आन्तरिक क्रिया विद्येष 
होने से ज्ञान विशेष नही है। भत' कर्म और उपासना को मन्त्र में विद्या 
शब्द से कहा गया हैं । परन्तु मृत्यु दु.ख से पार 'करने के लिए कर्म और उपा- 
सना अनिवार्य हैं । 

/ २, मुक्ति का साधन केवल ज्ञान, केवल कर्म अथवा केवल उपासना 
नही है। अपितु शुद्धकर्म, शुद्ध उपासना और थुद्ध ज्ञान तीनों के सहभाव से ही 
मुक्ति की प्राप्ति होती है। कर्म की अवहेलना नही की जा सकती । 

३ मुक्ति में जीव का संकल्पमय शरीर होता है। इसका यह अभिश्नाय 
नही कि जब सकल्‍्प किया तब ही स्थूल शरीर बना लिया, अपितु संकल्प को 
करना मन का धर्म है अतः मुक्ति मे जीव का दिव्य मानसिक शरीर होता 
है । इसी सकल्‍प के द्वारा जीव मुक्ति के आचन्द को भोगता है । 
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४, मुक्ति स लौटने के मस्त्रो पर ऋषि दयानन्द ने स्वतः प्रमाण वेदके 
सम्मुख आर्ष ग्रन्थो की भी वेद विरुद्ध होने से प्रबल शब्दों मे उपेक्षा की है। 

५. “न च पुनरावत्तते!-(छान्दो ०) और “अ्रनावृत्ति: शब्दात्‌” (वेदान्त 
द०) की नवीनवेदान्तियो ने मुक्ति से न लौटने के पक्ष मे ढाल ग्रहण की । 
ऋषि दयानन्द मे “कस्य नून *+"“जौर भ्रमग्तेव॑य * “ऋग्वेद के दो मल्त्रो से 
इस ढाल का खण्डन कर दिया + इससे एक बहुत बड़ा उपकार यह हुआ कि' 
आप ग्रन्थों मे भी वेद विरुद्ध वचन का त्याव करने का साहस विद्वानों को 
हुआ । यदि इन उपनिषद्‌ और दर्शन में आये “आवतेत” झौर कषनावृत्ति शब्द 
का नवीनवेदान्ती शुद्ध अर्थ करते तो ऐसे थ्लाग्नह की श्राववयकता न होती । 
पद्मवत्तंन? और “आवृत्ति” का अर्थ है अभ्यास, बार बार, चक्र । “आवत्तेते'” 
के साथ “न” पृथक है और “आवत्तेंते” से पूर्व सूचक मिला हुआ ही है, भ्रत्त: 
“न शआवत्तंते” और "अनावृत्ति” एक ही भाव को कहते हैं।॥ इनका सीधा अर्थ 
यह है कि मुवित प्राप्त होने पर संसार की भान्ति मुक्ति काल में जन्म-मरण का 
अभ्यास नही होता । मुक्ति काल मे जन्म-मरण का बार-बार चफ़ नही चलता ॥ 
इसका इतना ही अर्थ है, परन्तु मुक्ति की अवधि समाप्त होने पर इन 
शब्दों “न आवत्तेते” और “अनावृत्ति” की गति ही नही यदि नवीनवेदान्ती 
इस सरल ओर स्पष्ट अर्थ को लेते तो आएं प्रन्यो के शुद्ध भाव को प्रकट 


कर देते ॥ मिथ्या भर्थ करने से उनके मिथ्था अर्थ का खण्डन करना 
आवद्यक था । है 


६. “अत्यन्त” शब्द का अर्थ ऋषि ने “बहुत” किया यह ठीक है। यह 


सर्वेथा ग्राह्म है। इसी समुल्लास के भ्रन्त मे सांख्य दर्शन के प्रथम सूत्र मे यह 
बात स्पष्ट है--- 


“तदत्यन्तदु खनिवृत्ति रत्यन्तपुरुषारथ.” भर्थात्‌ दु.ख का अत्यन्त छुटकारा 
अत्यन्त पुरुषार्थ से होता है, यहाँ “पुरुषार्थ”” शब्द के साथ जाये "भ्रत्यन्त' 
शब्द का भर्थ सब को “बहुत ' ही करना पड़ता है। तब इसी भान्ति] दुःख 

है 
निवृत्ति” के साथ पड़े हुये “अत्यन्त” शब्द का भी यही बे होता है । मनुष्य का 
पुरुषार्थ ससीम ही रहता है चाहे जितना बढे, सीमा से बाहर नही जा सकता। 


इसी प्रकार दु.ख का छुटकारा भी सीमा तक ही होगा। सीमा से अधिक नही ॥ 


इसीलिये न्याय दर्गन मे “तदत्यन्तविमोक्षोपपवर्ग:'” कहा है अर्थात्‌ दुःख से 
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धषत्यन्त छुटकारे को मुक्ति कहते हैं । जैसे मोक्ष का भर्थ छुटकारा है ' 
वैसे ही “निवृत्ति” का भी हैं। यदि न्याय दर्शेन को यह स्वीकार 
होता कि मुक्ति के पदचात्‌ दुःख कभी नहीं होगा तो “तद॒त्यन्तविमो क्षोउपवर्ग: 
की जगह “'तदभावोध्पवर्ग.” लिखते । “विमोक्ष ” लिखा “अभाव नही । 
“विमोक्ष” शब्द ही अपने अर्थ को स्पष्ट करता है। मोक्ष का अर्थ छुटकारा 
है। यद्यपि सुषुप्ति ओर समाधि में भी दुःख से मौक्ष होता है। परल्तु 
वह थोडी देर मे फिर आ जाता है इसलिए न्याय मे मोक्ष ही नहीं कहा । और 
यदि “विमोक्ष' कहते भर्थात्‌ विशेष छुटकारा, तो प्रलय काल में विशेष छुटकारा 
होता है, तो वहाँ लक्षण व्याप्त हो जाता । इस दोष को भी दूर करने के लिये 
“अत्यन्तविमोक्ष” कहा । भर्थात्‌ ३६ हजार बार सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति 
और प्रलय का जितना समय है. उतने लम्बे काल तक मुक्ति से जीव नहीं 
लौटता अर्थात्‌ मुक्ति के इस समय में दु ख की आवृत्ति नहीं होती। मनुष्य की 
आयु का मान १०० वर्ष माना गया है। इसी भान्ति ब्रह्मलोक प्राप्ति की आयु 
भी १०० वर्ष है। सृष्टि की भायु और प्रलय की बायू ८ अरब ६४ करोड़ 
वर्ष है। यह ब्रह्मतोक>-मोक्ष मे रहने का एक दिंत रात्रि है । जैसे १०० वर्ष 
में ३६००० दिन रात्रि होते हैं वेसे ही ब्रह्मतोक--मोक्ष मे आनन्द भोगने के भी 
१०० वर्ष होते हैं । अत मुक्ति के १०० वर्ष सृष्टि और प्रलय के ३६००० गरुणित 
हो गये । यही “'अ्रत्यन्त विमोक्ष” है । यही “अनावृत्ति” है। यही “न आवत्तते' 
है। जीव के साधन और सार्मथ्य,ससीम हैं तो उन साधनों से उत्तन्न फल भी 
ससीम रहेगा, असीम नही हो सकता । है 5 

७. जीव को इन्द्रियजन्य ज्ञान एक काल में अनेक नही हो सकते, क्योकि 
उनमे मन की सबल्लिधि आवश्यक है । सन एक समय मे एक ही इन्द्रिय के साथ 
सयुक्त हो सकता है। परन्तु जीव को केवल मानस ज्ञान मे यह बन्धन नही । 
>ब जीव एक काल में अनेक ज्ञानो की प्राप्ति और स्मरण करता हैँ । 


८. वत्तेमान जन्म इससे पूर्व भ्रवेक जन्मो के कर्मों के अनुसार होता है, 
केवल पू्वेजन्म मात्र से नहीं । इसी भान्ति भविष्यत्‌ू जन्म भी वर्तमान दवा 


पूर्व जन्मों के कर्मों के श्रनुसार मिलेगा । 
विशेष--ये टिप्पणियाँ ऋषिदयानन्द के मन्तव्य के क्षनुसार है, स्वतत्र 
नही । हर रा 
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क्या विदेश-यात्रा प्राप्र हे ! 


आचार और अनाचार 
भध्य-अभक्ष्य विवेचन 
कक 


सत्यार्थप्रकाश के दशम ससुल्लास 
के आधार पर 
७ 


' पण्डिता पविन्नादेवी “विद्याविभूषिता” 
छ 


पौराणिक मतावलम्बियो ने चूल्हे-चौके, 
छुआ-छूत और जाति-पाँति के भेद तक ही 
समस्त धर्म-कर्म को केन्द्रित कर दिया । इसी ने 
जाति को क्रूप-मण्डक बना दिया, जिसका 
परिणाम गत एक सहसख्र वर्ष की दासता के रूप 
मे देश को भोगना पडा । ऋषि ने इस समुल्लास 
मे आचार क्या है और अनाचार क्या है तथा 
भक्ष्य और अभक्ष्य क्या है--इस विषय का 
मामिक विवेचन किया है । प्रसग से क्या विदेश- 
यात्रा पाप है, मांस भक्षण निषिद्ध है या नही 
भारत की पराधीनता का कारण क्या है और 
गोरक्षा के महत्त्व पर भी सक्षिप्त चर्चा आई है! 
विदुषो लेखिका ने इन्ही विषयो को प्रस्तुत लेख 
मे उपस्थित किया है। 
घर “-सम्पादक 

क्र 


द््णल 
७ 

छत के दो प्रग हैं--विचार और आचार । विचार का सम्बन्ध बुद्धि 
के साथ है और आचार का सस्बन्ध जीवन के साथ । ईइवर का स्वरूप, सृष्टि 
की उत्पत्ति और मोक्ष की प्राप्ति आदि घिषयो फा विवेचन जहाँ चिचार-कोर्टि 
मे जाता है वहां चेयक्तिक और सामाजिक जीवन मे मनुष्य को कंसे बर्ताव 
करना चाहिये यह्‌ आचार कहलाएगा । बहुत बार "आचार: परमो घधर्मे:' या 
आचार. प्रथमो धर्म” कहकर श्राचार को धर्म का मुख्य श्रण बताया गया 
है। आचार धर्स का भुख्य श्रग इसलिए है कि जहाँ तक विचार का सम्बन्ध है, 
उसमे सत भेद की सम्भावना हो सकती है, परन्तु जहाँ तक आचार का सम्बन्ध 
है, उसमें मत-भेद को सम्भावना नहीं है। यही कारण है कि भारतीय परम्परा 
से विचार-भेद फो कभी अक्षस्प नहीं माना गया, किन्तु श्राचार-सेद को सदा 
घुणा की दृष्टि से देखा गया । विचार-सम्बन्धी सहिष्णुता और आचार सस्बन्धी 
असहिष्णुता जेसे भारतीय संस्कृति के श्रंग ही बन गए । 


धर्म आचार-प्रधान है 


भनुश्मृति में “धृतिः क्षमा दमोउस्तेव शौचमिन्द्रियनिग्नहः । धीविद्या- 
सत्यमक्रोधो दशक धर्मलक्षणम्‌ ।” कहकर जो धर्म के दस लक्षण बताए 
गये हैं उनका सस्बन्ध भो जितना झाचार के साथ है, उतना विचार के साथ 


नहीं । योग दर्शन में “शौचसंतोपतपः्वाध्यायेश्वरप्रणिधानानि 


मनियमा//--और “तत्राहिसासत्यास्तैय ब्रह्मचयापरियग्रहा यमा:” कह॒कर 
जो यम और नियमों की परिभाषा की गई है श्रोर जो यम और तियम सलुष्य 
के वेयक्तिक और सामाजिक जीवन की उन्नति के घृल कारण हैं, उनका भी 
झाचार के साथ ही सम्बन्ध है । 

श्राचार एक व्यापक शब्द है। श्राचा्य शब्द भी आचार से ही बनता 
है: “आचारस्‌ ग्राहयति इति आचार्य:”--का प्रर्थ यही है कि आचार्य का 
मुख्य कत्त व्य अपने दिष्प को श्राचारवान्‌ बनाता हैं। फेवल पुरतकस्थ विद्या 
पढ़ाने वाले या परीक्षाएँ पास कराने वाले शिक्षक को श्राचार्य नहीं कह सकते । 
भारतीय सस्क्ृृति से श्लाचायं का महत्त्व इसीलिये है कि वह अपने जीवन के 
उदाहरण से अपने शिष्य को सदाचार की प्रेरणा देता है। मनुष्य केसे सोता- 
जागता है, फंसे खाता-पीता है, कसे उठता-बंठता है, केसे बात- चीत करता 
है--इन सब क्रियाओं से मनुष्य का श्राघार प्रकट होता है। देनन्दिन जीवन 
की प्रत्येक क्रिया से प्रकट होने वाले भ्राचार फो सुधारना ही श्राचार्य का 
कत्त व्य है। 

भानव जीवन के विकास के लिए सोलह संस्कारों के रूप मे जो सोलह 

सौढियाँ बताई गई हैं और ब्नह्मचर्य, ग्रृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास इन चार 
आश्रमों का वर्णन किया गया है वह भी धर्म के श्राचार-प्रधान होने की भोर 
ही संकेत है । जिस-जिस कर्म से व्यक्ति, समाज, राष्ट्र जगत का उपकार हो 
वह मलुष्य का कर्तव्य कर्म है और उसी को घर्म था आचार कहना चाहिये 
और जो इससे विपरीत कर्म हैं उसको अधर्म या श्रमाचार कहना चाहिये । 
जो सत्यवादी धर्मात्मा और परोपकारी लोग हैं सदा उनका संग करना और 
उनके श्राचरण के श्रनुसार अ्रपने आचरण को ढालना सदाचार या श्रेष्ठाचार 
कहलाएगा और इसके विपरीत आचरण दुराचरण कहलाएगा। 


विदेश यात्रा पाप नहीं 


आचरण फी इतती व्यापक परिभाषा होने पर भी हिन्दु-समाज में चिर- 
काल तक समस्त धर्म-कर्म फेवल घुल्हे-चौके तक ही व्याप्त रहा और किसी के 
हाथ का छुआ हुआ भोजन ने करने मे ही श्राचार की पपराकाष्ठा समभी जाने 
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लगी । इसी सनोवृत्ति के कारण विदेश यात्रा फो भी सबसे बड़ा अनाचार या 
पाप समझा जाने लगा परन्तु बया विदेश यात्रा करने से आाचार नष्ट हो जाता 
है ? श्रव से कुछ दक्ाब्दियों पहले तक लोगो भे यह मिथ्या धारणा बनी रही है 
कि विदेश यात्रा करते से विर्धासयों और स्लेच्छीं से सम्पक होता हैं और उस 
सम्पर्क के कारण अप्यों का आचार नष्ट हो जाता है इसलिए विदेश यात्रा नहीं 
फरनी चाहिए। और तो शौर, प्रप्र जी राज्य के प्रारस्मिक काल सें कतिपय 
ऐसे महापुरुषो का जाति से बहिष्कार तक किया, जिन्होंने समाज के विरोध के 
बावजुद उस समय विदेश यात्रा करने का साहस दिखाया था | छुत-छात और 
जात-पाँत मे भ्रापाद सस्तक सग्त ससाज मे झ्ाये दिन ऐसी घटनाएँ होती रहती 
थीं। बिरादरियों का भुख्य काम फेवल यही हो गया था कि अस्ुक व्यक्ति ने 
भ्रमुक के हाथ का छुआ हुआ भोजन कर लिया या पानी पी लिया या अघुक 
ध्यक्ति किसी समुद्र पार देश की यात्रा कर आया है इसलिये उसका बिरादरी 
में हुबका-पानी बन्द कर दिया जाये ओर उसको जाति से बहिष्कृत कर दिया 
जाये । श्राजकल तो विदेश यात्रा ऐसा फेशन बन गया है कि बहु एक बीमारी 
की सीमा तक पहुँच गया है इसलिये शायद भ्राज की पीढ़ी उस युग की कल्पना 
न कर सके, जब केवल विदेश यात्रा करते वाले व्यक्ति का हो नहो, किन्तु उस 
व्यक्षित से कुछ भी सम्पर्क रखने वाले अन्य सब व्यक्षिययो का भी बहिष्कार 
कर दिया जाता था। परन्तु श्राज भी ऐसे अनेक बुद्ध जन विद्यमान हैं, जिन्हे 
अपनी जवानों के दिनों से समाज-सुघार के किसो भी काम के लिए जाति- 
बहिष्कार का दण्ड भ्ोगना पड़ा था । 


फ्या विदेश याज्ञा पाप है ? क्या हमारे पूर्वज़ विद 
समझते थे ? इतिहास इससे सर्वथा उलठी बा कहता है। कक बे 
गान्धार देश की राजकन्या गान्धारी से हुआ था । अजु न का विवाह पाताल 
देश (अमेरिका) के राजा की कन्या उलोपी से हुआ था। श्रीकृष्ण तथा 
अजु न अशवतरी अर्थात्‌ अग्नियान नौका मे बेठकर पाताल देश गये थे और 
चहाँ से उद्दालक ऋषि को युधिष्ठिर के यज्ञ के निमित्त लेकर जाये, थे। जब 
महाराज युधिष्ठिर ले राजसुथ यज्ञ किया था तब बनेक देशों के राजाओं को 
निमनन्‍्त्रण देने के लिए भीम, श्रजु न, नकुल, और सहदेव चारो दिशाओं से भये 
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थे । अगर बे विदेश यात्रा से दोष सानते होते तो ऐसा कमी न करते। प्रत्युत 
उस समय के श्रार्य लोग श्पने राजकार्य, व्यापार ओर भ्रमण झ्रादि के लिए 
देदा-देशान्तर और द्वीप-द्वीपान्तर मे घूमने के अभ्यस्त थे । 

भारतवर्ष की विगत एक सहस्र वर्षों की पराधीनता का सुरुय कारण ही 
यह था कि यहाँ के लोग बाह्य संसार से श्राँखें बन्द करके, कूप-सण्हुक बनकर, 
झपने कुल, जाति फबीले, सरदार, या राजा के गुरगान मे ही मत्त रह फर 
जीवन की इति करेघ्यता समझने लगे थे। 

सारतवर्ष के निवासियों मे विद्या, बल बुद्धि और पराक्रम की कभी कमी 
महीं रही, परन्तु छुआ-छुत स्पर्श मात्र से धर्म नष्ट होने की दका झौर कूप- 
मण्डूकता से देश को अधःपतन के ऐसे गतें मे गिरा दिया कि वह एक सहल्न , 
घर्ष तक उस गर्त से निकल नहीं सका । 

इतिहास की शिक्षा 

कोई भी इतिहासकार पूछ सकता है कि जब बाबर फे पास तोप थी तब 
राणा साँगा फे पास तोप ष्यों नहीं थी । अत्यन्त पराक्तमी होते हुए भी राणा 
साँगा फो पराजय का मुंह इसीलिये तो देखना पड़ा कि उसके सेना के तीर और 
छलयार बाबर की तोपो फे गोलों का सामना नहीं कर सके। जब संसार 
सें एक बार तोप फा प्राविष्कार हो गया तब बहु यवि बावर को 
छुजम हो सकती थीं धो राणा साँगा को भो सुलभ हो सकती थीं परन्तु 
एस अप्रतिस शुरबीर राजपुत योद्धाओ्रो की फूपसण्ड्कता ही पराजय का सवा 
छारण रही । 

ग्राइदर्य की बात तो यह है कि जो लोग सांसमक्षण, महपान और 
घेदयागसन तक में पाप नहीं समझते थे देश-देशान्तर के उत्तम पुरुषों, के साथ 
ससागम द्वारा क्षान-विज्ञान की उन्नति .को आचार-अश्रष्ठता और 
अधर्म मानते रहे । इस प्रकार की सिथ्या धारणा ही भारत के 
अघ पतन का इतिहास है--इसी सनोघृत्ति का यह परिणाम हैं कि जन्म जाति 
फे प्रभिमानों से प्रत्त अनेक ऐसे दस्मी लोग आज भी मिल जायेंगे जो छाती 
ठोक कर यह कहते गयें प्रमुभव करेंगे “वाबु जी हमने चोरी की, डाका ड़ाला, 
झौर संत्तार का कोई ऐसा पाप नही छोडा जो न फिया हो, परन्ठु आज तक 
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क्षपता धर्म हाथ से नहीं जाने दिया, क्योंकि हमने आज तक फभ्मी फिसी 
बूसरे के हाथ का छुपा भोजन नहीं किया ।* क्या सारा धर्मे चुल्हे- 
घोके - तक ही सीमित है ? इससे बढ़कर सूर्झता फी बात ओर क्या हो 
सकती है ।ऋषि ने दर्द भरे वाक्यों में लिखा हैं--'क्या सब बुद्धिसानों 
ने यह निरचय नहीं किया है कि राजवुरुषों में युद्ध समय में भी चौका लगा 
कर रसोई बना कर खाना श्रवश्य पराजेय का हेलु है ? किन्तु क्षत्रिय लोगों 
का युद्ध मे एक हाथ से रोटी खाते, जल पीते जाना और दूसरे हाथ से शत्र्‌ श्रों 
को सारते जाना, अपना विजय करना श्ाचार है और पराजित होना अनाचार 
है। इसी घुढ़ता से इन लोगों ने चौका लगाते-लगाते, विरोध करते-कराते सब 
स्वातत्वप, झ्ानन्‍्द, धन, राज्य, विद्या और पुरुषार्थ पर चौका लगा विया और 
झब भी हाथ पर हाथ धरे बंठे है'''*''जानो सब आर्यावर्त देश भर में चौका 
लगा कर नष्ट कर दिया है । 

भोजन के साथ पाकशाला की सफाई तो श्रावश्यक है परन्तु छुआ-छूत 
फा धर्म से कोई सम्बन्ध नही। जिन बातों को शास्त्रकारों में धर्म बताया है 
उनका पालन करना स्वदेश मे भी आवश्यक है और विदेश से भी यदि कोई 
ध्यक्ष्ति वेसा ही श्राचरण करता है तो बह उतना ही प्राह्म है जैसे कोई अपना 
स्वदेश-बन्धु या जाति बन्धु । ।विदेश यात्रा से कोई पाप नहीं, प्रत्युत व्यापार- 
वाशिज्य ओर श्रस्तर्राष्ट्रीय सोहाद तथा विश्व के घटनाचक्र से परिचित रहने 
के लिये विदेश यात्रा आवश्यक है । 

सांस-भक्षण निषेध 

परन्तु एक बात ध्यात्र देने की है कि विदेश जाने पर भी साँस-भक्षण 
ओर मध्यपान आदि व्यसनों से दुर रहना चाहिये । विदेशियों से इन दोनों 
बुराइयो को बुराई समभने की प्रवृत्ति प्रायः चही पाई जाती । इसलिये उनके 
संग से दुबंल सकलप वालों को इन कुलक्षणों के लगने की समावना हो सकती 
है। परन्तु इन दुग्रुं णों से विदेश से जाकर बचना जितना श्लावइयक है, उतना 
ही भ्रावरयक स्वदेश से भी है। आजकल भारत से भी माँस भक्षण और सद्य- 
पान के प्रति जैसी रुचि बढ़ती जा रही हैं वह सर्वथा अनर्थकारी है।इन 
दुव्यंसनो के प्रसार से पाइचात्य शिक्षा बहुत बड़ा कारण है। मनुस्म॒ति ने 
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धबर्जयेनू सधुमांसंच” कह कर बुद्धि का नाहय करने वाले सदकारी द्रव्य का 
और सांस का सेवन स्पष्ट रूप से निषिद्ध बताया है । 

प्राणि-शास्त्र की दृष्टि से इस सुध्ठि से सांसाहारियो की शरीर-रचना से 
वनस्पति-भोजियो की शरीर-रचना बिल्कुल पुथक्‌ है। परमात्मा ने शेर, व्याप्र 
श्ादि हिल पशुओं को स्वभाव से ही सांसाहारी बनाया है। उनको शिकार 
करने मे समर्थ बड़े-बड़े नाखुन और नुकीले दाँत दिये हैं | मांसाहारो प्राणियों 
का श्रामाशय श्र श्रस्तडियाँ भी इस ठग की बनाई गई हैं कि वे मांस को 
सुगमता से पचा सकें । जो वनस्पति-भोजी प्राणी है उनके दाँत, नाखुन, आमा- 
शय और श्रंतड़ियाँ माँसाहारी प्राणियों से भिक्त हैं । शरीर रचना की इस दृष्टि 
से मानव के दाँत, नाखून, श्रामाशय तथा अ्रंतड़ियाँ चनस्पति-भोजी प्राणियों से 
मिलतो-जुलती हैं, मांसाहारी प्राणियों से नहीं । प्रकृति मे हम नित्य देखते हैं 
कि जो माँसाहारी जीव हैं वे कमी शाक-पात नही खाएँगे और जो वनस्पति- 
भोजी प्राणी हैं वे कभी मांस नही खाएँगे। उनकी शरीर-रचना की यही माँग 
है। परन्तु मनुष्य ऐसा विचित्र प्राणी है जिसने अपने शरीर की रचना वन- 
स्पति भोजी प्राणियों के श्रनुकूल होने पर भी, मनुष्य के लिये सर्वथा श्रस्वाभा- 
विक सांसाहार, को प्रश्रय दिया है। मानव शरीर से नित्य नई व्याधियों का 
बहुत बडा फारख सांसादि श्रभक्ष्य पदार्थों का सेवन है। श्रल्पायु मे लगातार 
बढती मृत्यु सख्या का भी. दोष इसी की दिया जा सकता है । 

पुरानी कहावत है कि “जैसा खाबे श्रन्न, वैसा बने सन।! यदि मन को 
शुद्ध और सात्विक बनाना है, जो कि धर्म के पथ पर अग्रसर होने वाले मनुष्य 
के लिये पहली सीढ़ी है, तो उसे अपने सन को शुद्ध रखने लिए सबसे पहले 
भोजन पर नियंत्रण करना होगा । तामसिक पदार्थों के खाने से मनुष्य के 
अन्दर तामसिक वृत्तियों पैदा होंगी । तामसिक वृत्तियाँ पाप की श्रोर ले जाएँगी ॥ 
झौर सात्विक वृत्तियाँ धर्म की ओर । मनुष्य को पाप की श्रोर बढ़ने का प्रयत्न 
करना चाहिये यह कहने की हिमाकत बुरे से बुरा कृढ़मग्ज व्यक्ति भी नहीं 
करेगा । संसार के सब समभदार लोग धर्म के पथ पर बढ़ने का अयत्न करने 
का ही उपदेश देंगे | यदि धामिक जीवन श्रभीष्ठ है तो मन की सात्विकता 
प्रनिवार्य है। भौर जहाँ सन को सात्विक बनाने का प्रदन भ्राया वहाँ कदापि 
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मासादि तासप्तिक श्राहार के सेवव का समर्थन नहीं किया जा सकता ॥ 


भारतीयों की विशेषता 

मांसादि अभ्क्षय पदार्थो' के सेवन से मनुष्य के इवास तथा त्वचा तक से 
कितनी दुर्गेत्ध आने लगती है । इसके प्रमाणस्वरूप हम यहाँ अ्सिद्ध प्राकृतिक 
चिकित्सक श्री विदुलदास मोदी की “यूरोप यात्रा” नामक पुस्तक से एक उद्ध- 
रण दे रहे हैं! श्री मोदी फ्रॉस मे जब खेलर-दम्पती से मिले तब श्री खेलर ने 
उनसे कहा कि ''हम दोनो भारत को संसार मे सबसे श्रच्छा देश सानते हैं | 
हम भारत के भक्त हैँ और हमें मारतीय बहुत प्यारे है ।” 

“क्यो, क्या आप कभी भारत हो आये हैं ? 

“जी हाँ, पिछले वर्ष हम दोनो बस्बई से होने वाले निरासिष भोजी संघ 
के विश्व-अधिवेशन के सिलसिले से भारत-यात्रा पर गए थे। यात्रा से पूर्व 
हमने भारत जाने वाले यूरोपीय यात्रियों के लिये श्रग्न जी में प्रकाशित कुछ 
साहित्य पढ़ा । पढ़कर हमारी घारणा यह बनी कि हम एक गरस और जंगली 
देश मे जा रहे हैं, जहाँ गन्दे और असभ्य लोग रहते है। पर सुनिये, हम 
दुनिया भर मे घृस चुके हैं और हम यह दावे से फह सकते हैं कि भारतीय सब 
से भ्रधिक साफ होते है । आप चौंकते है। हमारा सतलब सड़को की सफाई से 
नहीं । हम तो यह कहते है कि उनके कपड़े भले ही गनन्‍्दे हो, किन्तु उनके 
शरीर मे दुर्गन्‍्ध नहीं श्राती । वे श्रपत्ती त्वचा पर सुगन्धित पाउडर आदि छृन्रिस 
घचीजे लपेट कर अपनी गन्दगी को छिपा कर साफ कहलाते का प्रयत्न नहीं 
करते । हम लोग रेल मे बम्बई से दिल्‍ली जा रहे थे, सर्दी के कारण डिब्बे 
की सब खिड़कियाँ बन्द कर दी गई थी और हमारे डिब्बे में पाँच भारतीय 
झौर थे । उनकी इवासवायु इतनी निर्गन्‍्ध थी कि सारी रात हम लोग सोये 
और सुबह तक भी डिब्बे से दुर्गन्ध नहीं थी। हम अपने अनुभव के भाधार 
पर बताते हैं कि यदि भारतीयों की अगह पाँच माँस भक्षी यूरोपियन व्यक्ति 
उस डिब्बे में होते तो दो घंटे के श्रन्दर-अन्दर पुरा डिब्बा भ्रस॒ह्य बदबू से भर 
जाता ४ (“यूरोप यात्रा पृष्ठ १२४) 

विदेशी शासन का कारण --श्रापस की फूट 


बहुत से लोग यह समभते हैं कि विदेशियों ने हम पर शासन इसीलिये 
किया। क्योंकि वे सद्य-सांसादि का सेवन करने के कारण हमसे अ्रधिक शक्ति- 
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शाली थे । परन्तु ऋषि ने इस भ्रम का निवारण करते हुए स्पष्ट लिखा है-- 
“श्ार्यावर्त मे विदेशियों का राज्य होने का कारण प्रापस की फूट, संतभेद, 
भ्रह्मचर्य का सेवन थ करना, विद्या न पढ़ना, न पढ़ाना, वाल्यावस्था मे विवाह, 
विषयाद्ञक्ति, मिथ्याभाषणादि कुलक्षण, वेद विद्या का अप्रचार श्रादि कुकर्म 
हैं। जब श्रापस में भाई-भाई लड़ते हैं तभी तीसरा विदेशी आकर पच बन 
देठता है। क्या तुम लोग महासारत की बातें जो पाँच सहल्न वर्ष के पहले 
हुई थीं उनको भी भुल गए। देखो, महाभारत युद्ध मे सव लोग लड़ाई में सवा- 
रियो पर खाते-पीते थे । आपस की फूट से कौरच पाण्डव और यादवों का 
सत्यानाश हो गया सो तो हो गया, परन्तु अब तक भी वही रोग पीछे लगा है। 
न जाने यह भयंकर राक्षस कभी छूटेगा या आयों को सब सुखों को छुड़ाकर 
हुःखसागर में डुबा सारेगा। उसी दुष्ट दुर्योधन, गोत्र हत्यारे, स्वदेश विनाशक, 
नीच के दुष्ट मार्ग मे भ्रार्य लोग श्रव तक भी चलकर दु.ख बढ़ा रहे हैं। परमे- 
धवर कृपा करे कि यह राज रोग हम श्रार्यों मे से नष्ड हो जावे।* 


गोरक्षा आवश्यक 

इसके पश्चात गाय आदि दुधारू पशुओं की उपयोगिता का चर्णेव करते 

हुए ऋषि ने लिखा है--“'जब प्रार्यो का राज्य था तब ये गाय आदि महोप- 
कारक पशु नही मारे जाते ये। तभी श्रार्यावर्त वा अन्‍य भुगोल देशो मे बड़े 
झानन्द मे मनुष्यादि प्राणी वर्तते थे । क्योकि याय, बैल श्रादि की बहुताई 
होने से दूघ घी अन्न रस पुष्कल प्राप्त होते थे । जब से विदेशी साँसाहारी इस 
देश मे भ्राके गो श्रादि पशुओ के मारने वाले मद्यपानी राज्याधिकारी हुए हैं 
तब से श्रार्यो के दुःख की बढ़ती होती जाती है।” गोरक्षा के लिये ऋषि 
कितने आतुर थे यह इसी से समझा जा सकता है कि गोरक्षा के निमित्त सबसे 
पहला आन्दोलन इस देश से ऋषि दयासन्द ने ही किया था। उन्होने भ्रग्न जी 
- राज्य मे गोवध बन्द करवाने के लिये लाखो आदमियो से हस्ताक्षर करवा के 
एक मेमोरेण्डस (स्मरण-पत्र) महारानी विददोरिया के पास पहुँचाया था। 
इसके अतिरिक्त गौ की उपयोगिता पर पूरी तरह प्रकाश डाले के लिये उन्होंने 
इस विषय पर “गो करुखानिधि” नाम से एक पृथक पुस्तक भी लिखी थी। 
परन्तु किसने दुःख की बात है फि भारत के स्वाघीन हो जाने के बाद भी 
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बोरक्षा की“ शोर पर्याप्त ध्यान,नहीं दिया जा रहा ओर अद्यापि गोवध पर 
पुर॑त, प्रतिबन्ध नहीं लगाया गया । 
भक्ष्य क्या अभक्ष्य क्या ? 

अन्त से गुरु-शिष्य, पति-पत्ती, मित्र-सित्र और श्रन्य किसी के भी परस्पर 
उच्छिष्ट (जुठा) खाने का निषेध करते हुए और भोजन स्थान को सफाई का 
महत्त्व बताते हुए ऋषि ने भध्ष्याभक्ष्य विषय का समारोप करते हुए लिखा 
है--जितना हिंसा और चोरी, विश्वासघात, छलकपट श्रादि से पदार्थों को 
प्राप्त होकर भोग करना है घह झ्भक्ष्य और भ्राहिसा पघर्मादि कर्सों से प्राप्त 
होकर भोजनादि करना भक्ष्य है, जिन पदार्थों से स्वास्थ्य, रोगनाश, बुद्धि शोर 
चल पराक्रम की वृद्धि ओर आयु-वृद्धि होने उन पदार्थो' का यथायोग्य पाक 


करके, ययोचित समय पर, मिताहार भोजन करना सब भध्षय कहाता है, इससे 
जन्यथा अभक्ष्य १ ७ 


छ 
युगो से सुप्त थी घरती अंधेरा घोर छाया था। 
निराशा को धनी चादर ने सब कुछ ही सिटाया था ॥। 
प्रवल पाखंड की लहरें, सनुज का मन लुभाती थी। 
सतो की सोह माया में सदा चबकर लगाती थीं ॥ 


७ 

विकल थे, श्रस्त नर-तारो सुखद सौभाग्य सोया था। 
निरख कर देश की हशलत ऋषि का सन भी रोया था।॥। 
883 धर्म का डंका, ग्रुजायी वेद की चाणी॥। 
नया संदेश पाकर के बिहंसते ये सभी प्राणी | 


श्छ 
नयी जब राह देखी तो नया सौभाग्य जागा था। 
उगा जब वेद का रवि त्तो अधेरा दुर भागा था 
उठाया सत्य का झडा, झधेरा डगमगाया था। 
प्रसर “सत्याथं ज्योति से जगत्‌ जगमगाया था।। 


--चन्द्रमोहन झ्ास्त्री. 
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स० २०२० श्द्७छ आायोदिय 


हमारा प्रिय 


डा० सूर्यदेव शर्मा साहित्यालंकार एम० ए० 


१ 
हमारे ग्रुद का श्राश्षीवाद; हमारे ऋषि का असर विधान । 
मिटा कर जग का विषम विषाद; करेगा वहीं विश्व कल्यान ॥ 
इृष्ठ फल देगा नित्य नवीन; कल्यपादप का प्रुण्याभास। 
धरा का पुण्य श्रमर वरदान; हमारा प्रिय सत्यार्थप्रकाश ॥ 


२) 
निगस का, आगम का अवतार; भव्य भावो फा भुवि भंडार। 
प्रेम के पथ का पारावार, ज्ञान का, गुण का गम्यागार ॥ 
चमकते जिससे रत्न अनेक; नित्य प्रति पाते विविध विकास । 
सत्य फा सागर बस वह एक; हमारा प्रिय सत्याथप्रकाश ॥। 


डरे 
वही है दिव्य तेज तिग्मांशु; तोडता तमसू-तोम-प्रतान । 
वही है सीधा सोम्य सुधांशु, कराता अम्नृतपय के पान ॥ 
वही है. पावस-प्रण्य-पयोद; हटाता श्रघ. निदाघ संत्रास। 
वही बुध जन का बुद्धि विनोव; हमारा प्रिय सत्यार्थप्रकाश ॥ 
४ 


विविध पंथो का तामस-तोम; भराथा भर्‌ पर भ्रस भरपुर। 
अखिल आच्छादित था वरब्योम; न कर सकता था कोई दूर ॥ 
गगन से हुआ ज्ञान-विस्फोट; किया अज्ञान श्रन्ध का छास। 
असतू पर मारी भारी चोट; हमारा प्रिय सत्याथंग्रकाश ॥ 
(४) 
किया द्रूत खड-खंड पाखड; चला कर तेज तके का तोर। 
आक्रमण हुआ्ना प्रभुत प्रचड, दम्भगढह गिरा सहित श्राचीर ॥ 
बिलखते हैं मतवादी श्राज; करें किस की कैसे श्रव झ्रादा ? 
असतू पर गिरा गज कर भाज; हमारा प्रिय सत्यायंप्रकाश ॥ 


६ 
अ्रनिल का श्रमित अजनस्र प्रवाह; बॉघ सकता है जय से फौनद ? 
अग्नि का प्रवल प्रचंड प्रदाह; साथ सकता है जग में कौन ? 
“सूर्य” का नभ मे प्रखर प्रतप्त; रोक सकता है कौन प्रकाश ? 
बही “श्रार्योद्य” करे सशक्त; हमारा प्रिय सत्याथग्रकाश ॥ 
5/8/ 
“-+ सूय 


सत्याथ-प्रकाश' 


ग्रन्थ. सत्यार्थप्रकाश महान्‌ 
जयति जय ऋषिवर का वरदान ॥ 


विश्व के ग्रन्थों का शिर-ताज--वहारो का मानों ऋतुराज 
बचाई मानवता की लाज--किया है तो का आधान ॥१॥ ' 
दयामय आननन्‍्दो का स्रोत, ज्ञान-गरिमा से ओत:ः प्रोत 
मतो के सागर का हढपोत-कर रहा जगती का कल्याण ॥२॥ 
स्वसंस्कृति-सरणी का पाथेय--धरातल मे ध्र्‌व सा ध्रू व ध्येय 
विचारो का यह दुर्ग अजेय--जहाँ पर रक्षित वैदिक ज्ञान ॥३॥। 
ईद का सुन्दर सत्यस्वरूप-समुज्ज्वल शिक्षा का प्रारूप 
अध्ययन-क्रम का नियम अनूप-ग्रहस्था भ्रम का वरद विधान ॥॥४ 
सुशोभित वानप्रैसथ सन्‍्यास--राज्य-धर्मों का विमल विकास 
ईश के वेदो का विन्यास--सृष्टि का सुन्दरतर आख्यान ॥५]। 
अविद्या विद्या, मोक्ष-प्रचार--सुभक्ष्या भक्ष्य विदित आचार 
प्रभावित जिनसे है संसार--युक्तिमय प्रामाणिक व्याख्यान ॥६ 
मतो के आलोचन का सार--नास्तिकी मत पर विशद विचार 
ईसवी मत पर प्रैवल प्रहार--यावनी मत का शल्य-निदान ॥७॥ 
महषि ने करके श्रम साकार--भरा है घट भे उदधि अपार 
रत्त उल्नलासो का यह हार कर रहा आलोकित उद्यान ॥५॥ 
महर्षि के भन्तव्यो का चित्र--अन्त से अविकल लिखित पवित्र 
घरा में सबसे यही विचिन्न--प्रशंसित है विवेक की कान ॥६॥ 
धर्म का धवल यही आधार--वेद के परिचय का प्राकार 
इसी का करिए प्रचुर प्रचार--धरा पर हो ऋषि जय 
का गान ॥१०॥ 


*><<&-४* प्रणव न्‍ै एस थे ए हो झास्त्री 


सत्याथंगप्रकाश 


७ 
श्री पुर्राचन्‍्द एडवोकेट 
७ 
सथ दयानन्द के अमरभ्रन्थ सत्यारथंप्रकाश के सम्बन्ध मे कुछ विचार नीचे 
दिए जाते हैं । ये विचार सत्याथेप्रकाश विशेषाक की भूमिका के रूप, में 
समझे जाने चाहिए । 
नाम--महर्षि ने पुस्तक का नाम सत्याथप्रकाश रक्‍्खा है इसमे भी एक 
विशेषता है । इसका नाम सत्यप्रकाश भी हो सकता था परन्तु महषि की यह 
घारणा थी कि सत्य का प्रकाश वेदो द्वारा सृष्टि के थ्रादि मे हो छुका है, सत्य 
का श्र्थ लुप्त हो गया है या भर्थ के समभने मे भूल की जा रही है और 
इसलिए सत्य के अर्थ को पुन. प्रकाशित करने के लिए इस पुस्तक की रचना 
की । इससे उनका प्राचीनता के प्रति प्रेम भौर वेदो मे श्रद्धा प्रकट होती है। 
पुस्तक की शली--सत्यार्थ प्रकाश ही एक ऐसी घममम पुस्तक है जो प्रश्न 
धोौर उत्तर के रूप मे लिखी गई है । इससे ऋषि का तके पर बल देना सिद्ध 
होता है । आरम्भ के दस सम्रुल्लासो मे ऋषि ने स्वय अपने प्रतिवादी के सबन्ध 
में प्ररनन किए हैं। और उनका समाधान किया है। भौर इसी प्रकार श्राखिर 
के चार समललासो में दूसरो के विचारों पर समीक्षा की दृष्टि से आक्षेप या 
प्रदन किये है और उनका कारण भी दर्शाया है । 
महषि दयानन्द की खंडन की होली--शिक्षक जगतु मे और अन्य मतवायो 
की दृष्टि मे मह॒षि की खडन | श्रधान शैली पर बहुघा आक्ष प किया जाता है। 
मेरी सम्मति मे मह॒षि की खडन की दौली सबसे अधिक महत्व की है। महर्षि 
दयानन्द शिक्षक और चिकित्सक दोनो थे। वह प्राचीन _वैदिक धर्म की शिक्षा 
देना चाहते थे और समाज सुधार की दृष्टि से समाज में प्रचलित च्रुटियो को 
दूर करना चाहते थे । ओर इस दृष्टि से वह प्रचलित सामाजिक रोगो के 
सफल चिकित्सक थे | शिक्षा और चिकित्सा दोनो के लिए समीक्षा आवश्यक 
है और तब तक कोई चिकित्सा और समीक्षा पूर्णां नही हो सकती, जब तक 
शिक्षा पानेवाले की पूर्व की च्ुटियाँ दूर न करदी जाएँ और न किसी रोगी की 


चिकित्सा हो सकती है जब तक उसके रोगों के कारण का निवारण त कर 
दिया जाए । महर्षि दयातनन्‍्द की समीक्षा की यह भी एक विशेषता थी कि वह 
जीवन के हर विभाग के लिए धर्म को आवश्यक सानते थे ओर घ्मे 
की आवश्यकता उनकी हृष्ठि में केवल परलोक था मुक्ति से सम्बन्धित नहीं 
थी। इस लोक से सफल उन्नति और जीवन के लिए वह धर्म के क्रियान्वित 
हूप को आवश्यक समभते ये । इसलिए उन्होने जितने मत प्रचलित है उनको 
हक सुत्र मे बाँधतने के लिए यह सिद्ध किया कि सच्से प्राचीन तथामौलिक बेदिक 
धर्म ही है और इसलिए उन्होने ये सिद्ध किया कि सब मतों मे जो भच्छी बातें 
हैं वह वैदिक घर्मं से ली गयी है और माननीय हैं। उनमे देश और काल के 
प्रभाव से जो नवीन बातें शामिल हो गयी है उन्तका सशोधन करने के लिए 
महधि ने अनुरोध किया । महधि का उद्देश्य किसी मत का मिढाता नहीं था। 
सबको मिलाना था । उनका खंडन यदि इस दृष्टि से देखा जाए तो मंडन 
ही है। 
सत्याथेप्रकाश सर्वाज्ज पूर्ण प्रन्थ है । इसमे व्यक्ति-निर्माण भौर समाज-निर्माण 
के सस्वस्ध मे जितनी प्रावदयक बातें हो सकती है उत्त सब पर विचार किया 
गया है। इसमे ईद्वर के ताम, काम और घाम पर विचार किया है, शिक्षा 
विधि पर, वर्ण और आश्रम की मर्यादा पर, चारो वर्णो' पर, चारो आश्रमों पर 
विचार फिया गया है और एक विशेष बात यह है कि राजनीति को राजघर्म 


के नाम से प्रतिपादित किया ग्रया है । यह एक पुस्तक ऐसी है जो समाज- 
सुधार राजनीति और तत्वज्ञान सब पर प्रकाश डालतीं है । 
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सत्यार्थप्रकाश की 
दाशनिक विशेषतायें 
आचार्य वेद्यनाथ शास्त्री 
जआवत्याथ॑प्रकाण के लेखक जगद्विस्यात महाद्‌ आचार्य महषि दवानत्द 
सरस्वती है । ऋषि साक्षात्क्ृद्धर्मा होते हैं । उनकी प्रत्येक बात महत्त्वपूर्ण होती 
है। धत सत्यार्थप्रकाद मे प्रत्येक वात तथ्य पूर्ण है भौर अपना विशेष महत्व 
रखती है। दाशंनिक दृष्टिकोरा की कुछ बातें यहाँ पर लिखी जाती है । 


सत्याथ प्रकाश के प्रथम समुल्लास मे परमेश्वर के अनेक नामो का वर्ोखन है। 
उनमे विशेष और श्रेष्ठ नाम “ओम” है। 'भोश्मू” नाम मे जगत की तीनो 
स्थितियों का वर्णन मिल जाता है । “ओम्‌' यह एक अक्षर है और समस्त जगत 
उसका व्यास्यान है । परन्तु अन्य नामो के देने का प्रयोजन क्‍या था ? उत्तर 
होगा कि एक परमेश्वर की उपासना को हढ करने के लिए ही इस सपमुल्लास 
करा यह विस्तार किया गया है। 


दूसरी बात सत्या् प्रकाअ में यह मिलती है कि परमेश्वर को प्रत्यक्ष मात्रा 

गया है। जिस प्रकार जगव्‌ के पदार्थों में गुणों का प्रत्यक्ष इन्द्रियों को होता है 

द्रव्य का नही फिर भी द्रव्य का प्रत्यक्ष स्वीकार किया जाता है उसी प्रकार 

परमात्मा के ज्ञान-गुण भर ज्ञानपूविका क्रिया का प्रत्यक्ष होने से परमेश्वर का 

भी प्रत्यक्ष है। यहाँ समझने की बात यह है कि इन्द्रियो मे गुणी का ही प्रत्यक्ष 

होता है, द्रव्य का नही । द्रव्य का प्रत्यक्ष आत्मा और मत से होता है। इसी 

प्रकार परमेश्वर का भी प्रत्यक्ष आत्मा से होता है | प्रत्यक्ष लक्षण तो ऋषि ने 

न्याय का दिया परन्तु उसमे रहस्य क्या है--इसको भी खोल दिया श्रौर इस' 
विशेष बात की ओर ध्यान को आइष्ट फिया। 

५ तोसरी बात का रण चर्चा की सत्याथंप्रकाश मे मिलती है। महर्षि ने निमित्त, 

- १५८ और साधारण--ये तीन कारस स्वीकार किये हैं। वे निभित्त समवायि 

“ और असमवायि भी नवीन नैयायिको की तरह कह सकते थे । परन्तु फिर भी 

साधारण को अलग कार्य मानना ही पड़ता । माता-पिता पुत्र के कौन से कारख 

हैं इस प्रदन का उत्तर देते हुए यदि इन्हे निमित्त कारण माचा जावे तो ठोक 


नही क्योकि जो जिस कार्य का निमित्त कारण होता है उसका पूरा ज्ञान रखता 
है परन्तु माता पिता को पुत्र का पूरा ज्ञान नही है। निमित्त कारण के रूप 
प्रादि कार्य भे नही आते । परन्तु पुत्र मे कई वस्तुये माता पिता से आती है ॥ 
श्रत: ये निमित्त कारण नही--निमित्त कारण परमात्मा है। ये उपादान 
कारण हो नही सकते हैं क्योकि उपादान कारण से ही अन्त मे कार्य का लय 
है। पिट्टी का घडा हृट हटकर बाद में मिट्टी रह जाता है। पुत्र के विना के 
बाद वह माता पिता मे लीन नही होता है । अतः माता पिता उपादाच कारण 
भी नही है । यदि इन्हे श्रसमवायि कारण मानता जावे तो भी ठीक नही क्योकि 
तन्तु से समवेत रूप पट में आता है उसी प्रकार पृत्र माता पिता मे समवेत गुण 
नही है। ऐसी स्थिति मे यही उत्तर बन सकेगा कि माता-पिता साधारण 
कारण हैं । 

चौथी बात ध्यान देने की यह है कि सत्यार्थ प्रकाश मे जीव को कही पर 
अणु नही लिखा गया है । जीव को परिच्छन्न लिखा गया है। जिसका अर्थ यह्‌ 
है कि 'न अणु, न मध्यम और न विभु |” मध्यम परिमाण जीव हो नही सकता 
है क्योकि फिर तो अनित्य ठहरेगा | विभ्रु परिमाण भी नही है क्योकि विभ तो 
परमेदवर है और वह सर्वज्ञ सर्वान्तर्यामी भी है--जीव वैसा नही है । अखु 
परिमाण भी जीव नही है--क्योकि अखु से भी वह सूक्ष्म है। एक अरु मे 
दूसरा अणु नही समा सकता है परन्तु जीव अणु मे भी रह सकता है । और 
एक भर मे कई जीव रह सकते है | इसका विशेष विवेचन आये सिद्धान्त 
सागर मे हमने किया है । 

पाचवी बात यह मिलती है कि परमात्मा को प्रकृति और जीव से सुक्षम 
भाना गया है । प्रकृति से जीव सूक्ष्म है और जीव से भी परमेश्वर सुक्ष्म है ॥ 
परमेद्वर प्रकृति और जीव दोनो मे व्यापक है । उद्योतकर भ्रादि दार्शनिक जोव 
में परमात्मा को व्यापक नही मानते हैं। वे इस प्रश्न को कि आत्मा परमात्मा 
का व्याप्य व्यापक सम्बन्ध है वा सयोग सम्बन्ध है। श्रव्याकरणीय कहकर 
छोड़ देते हैं। परन्तु महृषि ने व्याप्य व्यापक सम्बन्ध माना है । 


स० २०२० १७३ आर्योदय 
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« धर्मवीर पं० लेखराम जीवन चरित्र : स्वामी श्रद्धानन्द जी १-२५ 
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« उ्ू सत्याधे प्रकाश अनुवादक--प० चमृपति एम०-ए०. ३-१० 
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पृष्ठ संडया ३२-एक प्रति 
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४००) प्रतियों का मूल्य १ ८) २५० का १०) 


45 
आज ही अपना आदेश मेजिए | 
रेलवे स्टेशन का नास अवदय लिखें 
रामचद्र जावेद है 
अधिष्ठाता प्रकाशन विभाग आय प्रतिनिधि सभा : 
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प्रत्येक घर में 
सत्यार्थ-प्रकाश होना हाँ 
चाहिए। 
शादी-व अन्य अवसरों पर भेंट के लिए पावन स्मृति के 
रूप सें दीजिए । 


जबभी आवश्यकता हो मंगाइए 


छे 


इतने मोटे अक्षरों में छन्‍्क स्थृताक्षर सत्यार्थ प्रकाश 


# प्रसिद्ध विद्वान पं० जगदे्बासह जो सिद्धान्ती की दिप्पणियाँ३: 
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फार्मेसी की एजेंसियाँ $ 


१. अम्बाला छावनी---डा० हरिप्रकाश आयुर्वे- 
दालंकार सेडिकल हाल, निकट निगार सिनेमा 
२, अमृतसर---आंतिस्वरूप, कटरा आहलुवालिया 
३. होशियारपुर--त्रिधि फा्में । 
०. जालन्धर-..-.इण्श्यिन भेड़ीसन हाऊस, 
भेरों बाजार । 
५. पानीपत---जय भगवाद्‌ जैन, 
हा अत्तार, बड़ा बाजार 
६, पटियाला--बेद प्रकाश महता, आयें समाज । 
७. भटिण्ड[---गोपाल सैडिकल हाल । 
८, रोहतक---आर्य वस्तु-भंडार, रेलवे रोड । 
६. लुधियाना---विष्णुदत्त जी, चौक अलेरीगंज 
१०, नरवाना मशडी---छाशीराम बूजलाल, 
वे रोड। 
११, जगाधरी--जगदीश ओऔषघालय, 
बुड़िया क्षड्डा । 
१२, थुरदासपुर--मुप्ता मेडिकल हाल, 
सदर बाजार । 
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धार्मिक परीक्षायें 

सरकार से रजिस्टर्ड आये साहित्य मंडल अजमेर.द्वारा संचालित 
भारतवर्षीय आये विद्यापरिषद्‌ की विद्याविनोद, विद्यारत्न, विद्या- 
वाचस्पति की परीक्षाये आगामी जनवरी मे समस्त भारत में होगी। 
कोई किसी भी परीक्षा मे बैठ सकता है। प्रत्येक परीक्षा मे सुनहरा 
उपाधि-पत्र प्रदान किया जाता है । धर्म के अतिरिक्त साहित्य, 
इतिहास, भूगोल, समाजविज्ञान आदि का कोस भी इनमे सम्मिलित 


है। निम्न पते से पाठविधि व आवेदन-पत्र सुफ्त मगा कर केन्द्र 
स्थापित करे। 


डा० सूर्यदेव शर्मा एम० ए० डी० लिट 


परीक्षा मन्त्री, आये विद्या परिषद्‌ अजमेर 








हण्ण्ण् हि . 
मस्तिष्क एवं हृदय 
सम्बन्धी भयकर पागलपन, मृगी, हिस्टीरिया, पुराना सरददें, 
ब्लडप्रेशर, दिल की व तथा हादिक पीड़ा 
आदि सम्पूर्ण पुराने रोगों के परम विश्वस्त निदान 
तथा चिकित्सा के लिए परामर्श कीजिए-- 
कविराज योगेन्द्रपाल शास्त्री, आयुवेदाचार्य धन्वन्तरि 
मुख्याधिष्ठाता--कन्या ग्रुरुकुल हरिद्वार 
मुख्य सम्पादक--'शक्ति सन्देश” साप्ताहिक, कमखल 
सचालक--आयुर्वेद शक्त्ि-आश्रम कनखल 
पो० आ० गुरुकुल कांगड़ी, (सहारनपुर) 
फोन न० कार्यालय ६०, निवास ७७ 


कफ के कफ के सेफ फेक के के के के से के सर कक न के शक शीश /ै करी औीजीयीए 


| 


स्वाध्यायथ के लिए अनुपभ 


विर्जानन्द वीदक संस्थान, गजयाबाद 


के उच्चकोटि के प्रकाशन 
१ --साँख्य सिद्धान्त--लेखक श्री उदयवीर शास्त्री, 
ग्रन्थ का आकार १८८२२ पृष्ठ संख्या ५६८, मुल्य १६ ₹ु०: 
। 

पाँच श्रध्यायों के इस ग्रन्थ से चेतन तत्त्व, जगवु के उपादान कारण 
प्रकृति, प्रकृति के विकार आदि विषयो का विस्तृत विवेचन है। इस विषय के 
भाय सिद्धान्तो को पूर्णरूप से समझने के लिए यह श्रत्यन्त भहत्त्वपुर्ण ग्रन्थ 
है। भ्राधुनिक रसायन-शास्त्र तथा भोतिकी के तत्वो का प्राचीन सुष्टि विज्ञान 

के साथ सन्तुलन इस ग्रन्थ की एक विद्येषता है । 


२--साँख्यदशेन विश्वोदयभाष्य--लेखक, आकार 
पुवंब॒तु, पृष्ठ सख्या २६८, मुल्य ८५)..., 


परमर्षि कपिल के सॉल्यदर्शन (षडाध्यायात्मक) का आये भाषा मे यह 
विस्तृत भाष्य है । ईइवरासिद्धे ” सूत्र की आर्ष व्यास्या इसी भाष्य मे उपलब्ध 


है। श्रार्य सिद्धान्त त्र॑ंतवाद के हष्टिकोण से विवत किया गया यह भाष्य 
सर्वोत्तम है 


सांख्यरशन का इतिहास-लेखक, पुर्वबत्‌, ग्रन्थ का 
आकार २०२८३०--८ पृष्ठ संख्या ५८४, सूल्य ३०) ₹ु० 


कपिलकृत सांड्यदशेन पर आधुनिक पाइचात्य विद्वानों ने कतिपय आक्षेप 
किये, शोर कहा कि यह रचना कपिल को नहीं है । विद्वान लेखक ने उनका 
मुह तोड़ उत्तर देकर उनके कथन को श्रसत्य प्रमाणित कर दिया है। इसके 
महत्त्व को सबने स्वीकार किया है, यह लेखक को इस ग्रन्थ पर सिले निम्त- 
लिखित पुरस्कारो से विदित है-- 


१२०० ॥ ० मंगलाप्रसाद पुरस्कार, हिन्दी साहित्य सम्मेलव, प्रयाग । 
१२०० ) %० उत्तर प्रदेश सरकार । 

१०००) २० बिहार राष्ट्रभाषा परिषद्‌, पटना । 

१०००) रु० सेठ हरजीमल डालमिया हस्ट, नई दिल्‍ली । 
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कद रजिस्टर्ड क्जि (उकवत, खुजली: 
ए सा चम्बल, इसब ) 
| “हु की भनुभविक दवा | सूल्य ६ रुपये । 
इसके अतिरिक्त पौष्टिक, बवासीर 
ः शरीर पर निकलने वाले छोटे-बढ्े | "भी देवाइयाँ मिलती है। लिखें। 


चकते ॥ दवा का मूल्य ५) रु० विवरण 
मुफ्त मगाबे । वेद के० आर० बोरकर, 


द्यसा उवास ८ प्रायुवें दिक भवन (आययों) 





पो० मगरुलपीर, जिला अकोला 
लाभदायक दवा मूल्य ५) रु० (महाराष्ट्र) 


गत ४० वध से प्रचलित 
(सार्वदेशिक सभा द्वारा साय 


धार्मिक परीक्षाएं 


सीदान्तस '*. से ० रत्न, सि० भास्कर, सि० शास्त्री, सि० वाचस्पति 
परीक्षा मे बैठिये | नियमावली और फार्म नि.शुल्क शीघ्र मगाइये । 


डा० प्रेमबत्त शास्त्री परीक्षा मंत्री 
भारतवर्षीय आर्यक्रुमार परिषद परीक्षा कार्यात्रय, अलीगढ़, उ० श्र० 








डा. एस. एन. गुप्त: एण्ड सन्‌ 
|». ७ - मसना आफिस, मुरादाबाद है 
# टेलीफोन ६ [99 तार; मसना 


दु 

ल्‍ 
श ५८ 4 «2 "जद 443 हा 297 कक - 
हे कि । 25 कराने-मेजस्िर्णणनिवनेंस्गाजियें॥ 


अमननझन---+-+-75 


०० 20700 :0७ 70० 7७: ७७:७०:७ 


सत्याथप्रकाश, स्थूलात्षर 


२० »<२६ 


[संटिप्पए।| बकार-(- 


पृष्ठ संख्या ६०० से ऊपर, मुल्य १५) २० 


आर्यतन्त्र के प्रसिद्ध त्यागमुरति सन्‍्यासी सर्गसक्त स्वतन्त्र 
श्री स्वा० वेदानन्द त्तीथ लिखित महत्त्वपूर्ण टिप्पणी सहित 
सत्यार्थ-प्रकाश का यह तृतीय संस्करण है। 

इस संस्करण की फतिपय विशेषतायें 
१, अकारादि क्रम से पूर्ण विषयनिर्देशिका, जो अन्यत्र कही 
| 
पड २. सत्यार्थ प्रकाशगत समस्त प्रमाणों की अकारादि क्रम से 
सूची । 

३ सत्यार्थप्रकाश के कठिन स्थलों का स्पष्टीकरण । 

४ अशुद्ध छपते आये पाठों का सशोधन, इसमें ऐसे पाठों का 
संशोधन है, जो अन्य सब संस्करणो में अब तक भी अशुद्ध छपते 
आ रहे है। 
के ५. उत्तम कागज, मोटे अक्षर, शुद्ध छपाई, हृढ एव सुन्दर 

ल्द्‌। 


हि! 


<॥ 


<०--८२००-२०-२०-२०<२०२-<२०२०२२०-<२-२-<२२०<२०<--<२०<2--<2><2-०<बट चर 


प्रत्येक आये के घर में एक प्रति आवश्यकहोनी है । 
विवाह के अवसर पर कन्या को सर्वोत्तम उपहार । 


ब््-ब>च2 


अकाशक--- 


(विरजानन्द वेंदिक संस्थान गाजियाबाद; 


४7७४ ऋ/शक कर का पक पा 2 पा 2,“ बट 


बच 


है 08035 ४42/0//4304/2272302/2/7 67/20/2080 
5208 ला हुँं--- 


| हु 6 ऐसे भाग्यशाली भाश्यों की 


// 


जत्--जी अपने सुन्दर गृह के लिए हमारी 






लि 
विश्वक्तनीय 
प्र्गश्रष्ठ कालोनी 


(६नरटशन०->० मातम १5 
लच्चसा नगर 
में एक प्लाट अवश्य लेबें | घृल्य १०) रु० गज 


एक स्वर्या अवसर 
जिससे आपको तत्काल लाभ उठाना चाहिए 
हमारे अपने बसे बनाये सुन्दर कोठों तुमा सकान 
“लक्ष्मी नगर” में । दो कमरे, बरामदा, रसोई, गुसल 
खाना, चार दीवारी, हैण्ड परुप । ग्रूल्यथ कंबल 
६००० ) रुपये । 


ऐसे अवसर आपको फिर नही मिलेंगे । 
पुरानी विश्वसनीय कम्पनी । 
स्थापित १६५३ जनता की सेवा का अद्वितीय रिकार्ड । 


व्यापारी भाइयों के लिये छोटे व बड़े कारखानों के लिए “भायें 


यातायात, मम कक 


बह पा सकते। यह हमार नम्तापूर्वक चैलन है। घ्लप १५) गज 
देहली आदर्श फाइनेनशियर्ज (प्रा०) लिसि० 


ए ४/१६ कृष्णा वगर, दिल्‍ली--३ १ 
हिनि तार का पता : '55877' छा ,/0/87 फोन | का 22388 कि 


(3385/00.5/2.०/8.0.०23॥232223/2/2 5076. ,2/6 222: /८9/£5/0 52 :0:0/:3] 


५92 24022 
200//2224/0. 








१०) और १४) मासिक देकर: 
रेडियो, साइकिल सिलायी._#?3 ठ 
मशीन, टॉजिस्टर, सीलिंग 
फ्रेन ओर घढ़ी प्राप्त करें । 






लीजिए ! 
१००) महीना देकर स्कूटर प्राप्त करने को देरी न 
क्रें। 
यह भी हो सकता है कि आप का भाग्य तेज हो और पहली 
ही बार में आप इच्छित वस्तु पा ले । 


विशेष जानकारी के लिए पन्त लिखें। 
व्यवस्थापक--ओरियन्टल सप्लायो क॑० दिल्‍ली गेट गाजियाबाद । 


६5 रे 





ह 2०4 


लीक शक की की की कर ले कर या आस यो कक उस कस सर पे के यो यो  फ  य ] 
५्छ 


व्सीजीफीजीीसीीजीपीसीसीसीजसीसक्‍ीसीजीरीरीजीयीजसन्‍ मजाक शी डीसीपीजी 





टीी७छी 


(2223 /0/002000/22/0 7 कक 2000-०0) 
अच्छी-सुन्दर-आकपक 
प्रत्येक प्रकार की 


छपायी के लिए 
संदेव स्मरण रखें 
यंग इंडिया प्रेस 


के २२ जंगप्‌ रा इक्सठ शन नई दिल्‍ली १४ 
2809707 22056 





“-साथ ही 
७७१ सोतीगंज बेगमपुल रोड मेरठ 


आप का कुछ भी छपाना हो तो एक बार 
हमें अवश्य स्मरण करे । पत्र द्वारा आदेश 
भेजने पर काम धर बेठे दिल्ली में पहुँचाने की 
व्यवस्था पुस्तक प्रकाशन का विशेष प्रबंध हे। 


अच्छा और सस्ता और बढ़िया 


काम हमारी विशेषता हैं 
पाया चल भूत थूर घुर घूर घूर थूर भूल चर एल खि/िध्यखए् 


ु 
१: 
[038 
श् 
बंद 
ने 
न 
26 
न 
ह26 
हे 
है (८ 
हि 
नि 
न 
न 
है 
नि 


जानरासाधाजाल््रधआपफक कक कक क कक क का पमरधयारारधयाराता ताक 


>िममव्लग्विश्विक्ति 


मनुष्य बीस वर्ष के अनुभव से जो सीखता है 
पुस्तकें उससे अधिक एक वर्ण में सिखा देती हें 


हिन्दी इंग्लिश पत्र-व्यावहार 

आज कल अंग्रेजी मे पत्र-ब्य- 
बहार एक विशेष अर्थ रखता है ! 
प्रस्तुत किताब इसी दृष्टिकोण को 
लेकर लिखाई गई है। जीवन के 
श्रारम्भ से अन्त तक देनिक कार्यों 
में होने वाले पत्रों को इतनी सरल 
व सुन्दर हिंदी भाषा में समझाया हैं 
गया कि दातो तले अंगुली दबानी 
पडती है । किताब की विभिन्न 
श्रष्यायो मे सामाजिक (50०8) 
व्यापारिक ((णागथाटांओं) 
निजी (?7रंए&:०) तथा कार्या- 
लय सम्बन्धी (0709) पत्र 
सुन्दर ढंग से समझाये गये हैं । 
मू० २-६० न० पै० । 

हिन्दी इग्लिश ग्रासर 


प्रत्येक. मनुष्य जानता हैं 
कि बिना व्याकरण के भाषा 
काज्ञान होता असम्भव है । 
इस किताब में सरल हिन्दी के 
साध्यम से इंग्लिश व्याकरण को 
समझा कर उसे अत्यन्त सरल कर 
दिया है। मूल्य ३०० डाक खर्चे 
सहित । 


ट कनोकल सचित्र पुस्तकें 


मोटर मंकेनिक टीचर ६-०० 
बिना बिजली का रेडियो १०७४ 
इलेक्ट्रिक वायरिज्ध ५*०० इलै- 


विटुक गाइड ४०० भवन निर्माण 
कला १४०० फरनीचर बुक 
१४ ०० सीमेंट की जालिया ७१०० 
आयल इन्जन गाईड ७'०० वर्क- 
शाप गाइड ४०० खराद शिक्षा 
४ ०० रेडियो गाइड ५९०० फोटो- 
ग्राफी शिक्षा ४ ०० कऋ्रड आयल 
इन्जन गाइड ६९०० फरनीचर 
डिजाइन बुक १४९०० ॥ 
स्वास्थ्य सम्बन्धी 
इन्जैक्शन गाइड ५*०० कम्पा- 
उन्डरी शिक्षा ४०० एलोपेथिक 
डाक्टरी गाइत्र ६०० पुरुष रोग, 


२९०० 
महिलाओं के लिये 
बुनाई शिक्षा ५९०० पाक- 
भारती ६०० सिलाई कठाई 
शिक्षा ३१०० 


इंडस्ट्रीयल सचितन्न प्‌ स्तकें 

रबड की मोहरे ३'०० मोस- 
बत्ती बनाना ३'०० सिलाई 
मशीन मरम्मत ४ ०० अगरवत्ती 
बनाना ३०० रोदानाई साजी 
३"०० चित्रकारी ४०० रंग 
बिरंगी मिठाइयाँ बनाना ३९०० 
वेकरी शिक्षा ३*०० आनई 


साजी ३९ ०० पान की दुकान 
३०० साबुन तेल बनाना ०० 
घडी साजी '४“०० बूट पालिश 
बनाना ३९०० 


सूचिपत्न मुफ्त भेजा जाता है । 
रंगभृसि फिल्‍म सासिक ५ दरिया गंज दिल्ली- ६ 


52400 2 &/8 # ५५ की $< 8 4शिकील कह हक कट इज आम कक के के के के हे हक के के गनवन्कमक के कल न नकिकी 
# ओर्म्‌ सत्यभेव जयबते »७ 


रिक्त 


तार ; बसपराज 
ह६ प्रकार के कपड़े के कमोशन एजेन्ट्स 


# फायदे से फरीदी धीघ्न प्रइनोत्र 
४ दीश चालानी # मांव यादी मुपत् 
प्रचुर्ण खरीदी का विशेष प्रबन्ध 


सगवानदव थाय॑ एण्ड कृू० ४५४ चम्पागली 
पोस्ट बावस नं० : २७१५ वम्बदहे--२ 


पी पक की पी पी परीप परी का िीपी रीपीकी जी जज 2 तय पति, 


॥ टेबास्टाईल्स 





कपड़[ खरीदते समय आप “महर्षि 
कंप्टाईल्स” को अवश्य याद रखें 


रंगीन वायल कोटा घोती.. घ॒ला घोती घुला मलमल 


धार रखणी मेघदूत ध्रार्य प्रफादा प्रियारातों 
| 


जा चा कक ना ओओा फा नहा सा सता कल पका पका आता भा पा कक पता का पता आ बा का डा का आता आओ अ ऊ उक हा आा पा कक पा आओ आा का का पक आ पक आक आ ता चका पता 00003020090024% 968४ 9 - 


थार्य नंदनी क्षशोफ फुमार सार्यकिरणा फमला रानी 
धार कन्या शार्य मित्र देव फिरसा 8 ६७६ 
आय घुमार ६३७४० क्लराज ३2६६ 
शोना ट्रूमारी ४0०७ अततराज 
सम कमार ६१९७७००४०८ प्यूरशद 

भगवादद॑व जाय एराुड उसन्स 
हकान पीने स० हापीम 
मसायगरायगंसी न ४५४ सप्यागती _ 
एस थै० भाकेट हम> खेल शोलट 
इंम्श--२ धंधे 


है 
। धा.. छजहद्जेल#य्जए€7298279/६<2व्नेट ८7८२ 
आध्यात्म ज्ञान और आत्मिक उन्नति के लिए 


महात्मा आनन्द स्वामी जी को 
पुस्तक पढ़िए । 


१--नया प्रकाशन : सुन्दर कलेवर $ अल्प मुल्य 


धोर घने जंगल में 
(बूहदारण्यक उपनिषद की सरस कथा) 


२५६ पृष्ठ, कागज बढ़िया मुल्थ १. ७५ नए पेसे 
२--प्रभ दशंन --२-५० | ७--सत्य' नारायण कथा---०.६२ 
३--तत्व ज्ञान “--३-०० | ८झ--मानव जीवन गाथा---१.०० 
४--प्रभु भक्ति --१-५० | ६--भक्त और भगवान ---१५०० 
प्रू--आानन्द गायत्री कधा---० ७० | १०-उपनिषदो का संदेश--१-२५ 
६--एक ही रास्ता --०-८० | ११-शकर और दयाननन्‍्द---०.५० 


प्रत्येक आये को सहषि जीवन पढ़ना चाहिए-- 
स्व० स्वामी सत्यानन्द सरस्वती लिखित 
श्रीमदयानन्द अकारश 
आज ही घर के लिए मे गवाइए 


सोटा टाइप--सजिल्द--बड़ा साइज सृल्य १२) 
दीपावलो के उपलक्ष्य में १०) सात्र 
शोविन्दराम हासानन्द नई सड़क दिल 
छ्&96%#परआा<ड2्व्छ0 €2४7८०७४0६२%०6/६2:%टड/ल् कट 
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४७9 ००००७००७०-०००००७३०७४ ०७०६. ' 

र्थे-प्रकाश (इतने मोटे अक्तरों में). ४ 

भगवद्दत्त जी रिसर्च स्कालर हारा संपादित 

(१) इस संस्करण की यह विशेषता है कि इसे मह॒धि दयानन्द 

सरस्वती की हस्तलिखित कापी से मिला कर छापा गया है । 

(२) दूसरी बड़ी विशेषता पेराग्राफो पर क्रमाडू, ! 

(३) हर पृष्ठ के ऊपर उस पृष्ठ मे आ रहे विषय का उल्लेख। 

(४) अकारदिक्रम से प्रमाण सूची । पुस्तक का साइज-+-2< २९ 

प 


७॥ >८ १० इज्च है पृष्ठ सख्या ८5५५० बढिया कागज व 
छपाई मजबूत जुजबन्धी सिलाई मूल्य लागत मात्र १२) 
प्रति । 


अभी १०) में दिया जा रहा है । 
आर्य विद्ानों की सम्मतियाँ 


श्री प० गगाप्रसाद जी उपाध्याय १. थ्री पं० भगवद्तत्त जी का 
नाम ही पुस्तक के श्रत्युत्तम होने का प्रमाण है। सम्पादक को १२ 
पृष्ठ की भुमिका पढने ओर सनन करने योग्य है। मुभ्ठे यह सस्करण 
बहुत ही भ्रच्छा लगा । 
पुज्यपाद महात्मा श्रानन्द स्वामी जी २. ऐसा सुन्दर चित्ताकर्षक 
और परिभाजित सत्याथं-प्रकाश अभी तक नही छुपा था। श्रार्य जगत्‌ 
ऐसे सुन्दर स॒ प्र. का बड़े श्रादर से स्वागत करेया । 
श्री प० युधिष्ठिर जी मीमांसक ३. यह निस्सन्देह कहा जा 
सकता हैं कि घुल पाठ शुद्धि की दृष्टि से यह संस्करंण श्रभी तक फे सभी 
सल्करणो से उत्तम है। 
श्री पं० ब्रह्मदत्तजी जिज्ञासु ४. मेरी दृष्टि में यह सर्वोत्तम सरकरण है । 
गोविन्दराम हासानन्द नई सड़क दिल्‍ली । 
&७००००७७७७७०७०७०५७७०७७०७७०७००९७७०७०७०००००७ 
सुद्रक तथा प्रकाशक श्री शिवकुमार शास्त्री हारा सम्राट प्रेस, पहाड़ी घीरज देहली 
से छपवाकर आरयोदिय कार्यालय १५ हनुमान रोड, नई विल्‍्ली से प्रकाशित किया 
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*६ कम्पनी स्थापित १६५३ पुरानी विख्यात विदवसनीय कम्पनी , 

: व्यापारी भाइयों, उद्योगपतियों तथा घन लगाकर अधिकतसें, व्यू ., 
प्राप्त करने के इच्छुकों के लिए 5 


स्वण अवसर 


ऐसे अवसर बार-बार हाथ नहीं भ्राते । छोटे बड़े कारखानों के लिये 
हमारी अनुपस भेंट । 
आये नगर “इण्डस्ट्यल एस्टेट” शाहदरा सहारनपुर रोड । 
मुल्य १५) २० प्रति वर्ग गज 
चाहे कारखाना लगाइये या रुपया लगाकर भविष्य 


" में काफी लाभ प्राप्त कीजिए । कुछ विशेषताएः--- 
कालोनी का नवशा सरकार से स्वीकृत । 

कुल जमीन कम्पनी की खरीद पूर्ण रकम देकर । 

जमानत सरकार के पास जमा की जां चुकी है । 

* कारखाने का नक्शा तत्काल पास हो जाता है। सरकारी लोन, बिजली 
कोटा आदि की पूर्ण सुविधाये । 

: पूर्ण मूल्य देकर ग्राहक के नाम तत्काल रजिस्ट्री तत्काल कब्जा । 

« देहली की मार्कीट-सदर, चाँदनी चौक, सब्जी मण्डी से समीपत्तम कालोनी । 

* कालोनी के बिल्कुल साथ लगी हुई सरकारी इण्डस्ट्रियल एस्टेट की सब 
फैक्टरियो मे बिजली आ चुकी है और'काम चालू हो च्षुका है। 

' हमारा नम्नता पूर्वक चलेज है कि इससे अच्छे कारखानो के प्लाट आप 
देहली के आस-पास और कही नही पा सकेंगे। प्लाट लेकर और उस 
पर बिल्डिंग बनाकर आप भश्रच्छा किराया भी पा सकते हैं । 

ऐसी सुन्दर आकर्षित व लाभदायक स्कीम यथार्थ मे आपके अति हित मे है 
यह स्कोम श्रापको कुछ समय पदचात्‌ प्लाटो के भूल्य में वृद्धि होने से 


अच्छा लाभ पाने, बिल्डिंग बनाकर अच्छा किराया पाने तथा इण्डस्ट्री लगाने 
का अवसर प्रदान करती है। 


गए का फ्ता: का छ.0ग8".. कोन | आफित:2]2028 
देहलो आदर्श फाइनेनशियर्ज (प्रा०) लिसि० 
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साप्ताहिक १५ हनुमान रोड नई दिल्‍ली ( "७, 
प्र |! ५ हे 
हमारे द्वारा प्रकाशित आये साहित्य 
सत्या्थ प्रकाश मोदे अक्षर १२ | २६ सदा जवान रहो. , १२) 
सत्यार्थ प्रकाश साधारण २) | २७. दृष्टात सागर / १०) ९ 
१. साँख्य दर्शन २) | २८. वनियर की भारतयात्रा ४॥) ५ 
२. वैशेषिक दर्शन हे २६. भोज प्रबन्ध » ३) 5 
३ योग देन ६) (३०. तीन प्रमुख योग ,, २१॥) 
४. न्याय दर्शन ३॥) | ३१. जीवन का आनन्द ४॥) 
५. वेदान्त दशन 7“ « ४॥) | ३२. बडा योगासन, ,, २॥) 
६. उपनिषद्‌ प्रकाश ६) | ३३ चाणक्य नीति मृ० ,, 
७. उपदेश सजरी २७) | ३४ कथा पच्चीसी सू० १) 
८. सस्कार विधि १॥) | ३५- महर्षि दयानन्द सरस्वती ,, ३) 
&. वेदिक मनुस्मृत्ति ४॥) | ३६- धर्मवीर हकीकत राय ,, २॥।) 
१०. जाग-ए-मानव १) | ३७. मेवाड गौरव गाथा , २॥) 
११. भतृ हरि शतक ९॥; | ३८ हमारे स्वामी 
१२ कत्त ब्य दपंण १) | ३६. व्यायाम शिक्षा २॥) 
१३ भार्याभिविय- _-. ॥) | ४०. स्वाधीनता के पुजारी ३) 
१४, सामवेद ग्रुटका ३) | ४१. भारत मा के सपृत 
१५ ब्रह्मच्यं साधन मृ० १॥) | ४२. राष्ट्रतपस्वी महाराणाप्रताप १॥ 
१६. हिन्दी सस्कृत शिक्षा ,, २) | ४४. वीर शिवाजी मरह॒ठा शव 
१७. कौटिल्य भर्थशास्त्र ,, १०) | ४४ भायें समाज के नेता ३) 
१८- हितोपदेश (केवल भाषा) ०) | ४५. महाभारत (वर्त्ज राधेश्याम) १४ 
१६. पञ्चतंत्र 7. # ३॥) | ४६. मलल युद्ध १) 
२०. आय॑ भजन पुष्पांजलि ,, १॥) | ४७, लाठी शिक्षा १) 
२१. विदुर नीति # १) | ४८. पाखड खंडनी 


२२. विद्यार्थी शिष्टाचार ,, १॥) | ४६. शिवाजी की नीति कथाएं ॥।) 
२३. आदर्श वाल्मीकि रामायण १२) | ५७, ब्ह्मच ये अनुभवः ) 
२४. बडा पहाभारत भाषा ,, १२) | ५१. योग का इतिहास. १॥) 
२५. हम स्वस्थ केसे रहे ,, ६) | ५२ स्त्रीशिक्षा (चतुर) गृहिणी) २॥) 
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सदेव स्मरण रखे 


पन्न लिख सचि पत्र मंगाये 
फोन २२२७६९५ 
900७6 ०००७७०७७ 9०००७०५७००९०७५०७७७७७ ७-९७ ७ 


७. ७०७०-७७ ७०७७०७ ९७७९७ ०७०००००७७०९००००९०:७७ 


०५०6-9०9०:०००:०-०००७०७७६०७०७०७९०९४०४०५०७०४०फफफीफक>- नर ५ 


है] 
ब्ड्जओ 


| -] 
रॉ हर? ० ५ है 5 
८ 
->-++ «५ >«++ +» 4३ «» - * चीफ 
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४ भारत की राजधानी से प्रकाशित 


सजा आये समाज का प्रसिद्ध मासिक 


वे द प्रकाश 


वाषिक मूल्य ३) मात्र--नथूना सुफ्त मंगाइए ! 
वर्ष में अनेक विशेषांक इस की अपनी विशेषता है 
व्यवस्थापक "'ेद प्रकाश”? ४४०८ नई सड़क दिल्‍ली 


दीवाली की सजावट के लिये आ 
पुरुष आय नेताओं के 
चित्र तथा फोटो आाद संगाएं 
महर्षि दयाननद सचित्र घटना १५५८२० मुल्य )४५० 
दयानन्द का कुर्सी पर बेठा चिन्न बड़ा २०८३० ,, १) 
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